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ન્ડ્ન થન 
ગૂજરાતી કૉપીરાઈટ-સંગ્રહ 
૧૨૪૦૧ 


માનવપ્રકૃતિ વિષે બટ્લરકૂત ત્રણુ વ્યાખ્યાન. 


વ્યા'ખ્યાન પહેલં, 


“મકે જેમ આપષુને એક શરીરના ધણા અવયવો છે, ને 
સધળા અવયવોને એકજ કામ નથી ; તેમ આપણે ધણા છતાં 
ખીસ્તમાં એક શરીર છીએ, ને માહોામાંહે એકમેકના અવયવે। 
છીએ.” રૂમીઓને પત્ર ૧૨; ૪, પ. 


નવા કરારમાંના સર્વ પત્તા જે કાળે તે લખાયા હતા તે તે કાળની 
પ્રીસ્તી મડળીની સ્થિતિ અને તેના રીતરિવાન્નેને ઉદૃશીને લખાયા છે. આ 
કારણુથી એ કાળની વસ્તુસ્થિતિ અને રીતરિવાન૪ ન્નણ્યા વગર અને લક્ષમાં 
લીધા વગર એ પત્રો બરાબર સમનજ્નતા નથી. વળી એ બધા રીતરિવાન વગેરે 
બરાબર સમજય તોપણુ તે બંધ પડવાને લીધે, અગર તે। તેમાં કંઇ કંઇ ફેરફાર 
થઇ/ જવાથી. ને ખાધ કે ઉપદેશ કે ટ*ટાતે!, કે ને અમુક સંત્નેગોમાં આપવામાં 
આવ્યાં હતાં, તે સંજ્નેગોમાં ફેરફાર થઇ જવાથી, એ બધાં અત્યારે, પ્રાચીન 
કાળના ખ્રીસ્તીઓને જે રીતે અને જેટલે અશે લાગુ પાડી શકાતાં હતાં તે 
મમાણે, આન લાઝુ પાડી શકાતાં નથી. આ પ્રમાણે ઉપર લખેલું પાઉલતું 
શાસ્સ્રવચન, એ કાળની ખ્ાંસ્તી મંડળીમાં ને કેટલીક અલો!કિક શક્તિઓ 
જનેવામાં આવતી હતી (૧ કર્‌. ૧૨ ) અને ને આજે દેખપાતી તદન બંધ 
થઇ છે, તેને ઉદેશીને કહેવામાં આવ્યું હતું. અતે “ આપણે-***ખ્યીસ્તમાં 
અખએેક શરીર છીએ” એ વચત પણુ નેકે તેમાં રહેલો પ્રેરિતનો ઉર્‌શ 
ખીસ્તી લોકોને સર્વ કાળે અને સર્વ સ્થિતિમાં એકસરખી રીતે લાગુ 
પડે એમ છે, અને તેનું મતન કોઇ પણુ ખ્ીસ્તીની જુદી જુદી કરજે ચોગ્ય 
રીતે બન્નવવા માટે, નેતિક કારણા ઉપરાંત, આજે પષ્યુ એક વિશેષ હેતુ 
સપર રીતે પૂરો પાડે એમ છે, તોપણુ એ તે! દેખીતુંજ છે કે જે લોકે, ધર્મને 
અર્થે પોતાને ધણી મુશ્કેલીએ સહન કરવી પડેલી હોવાથી, પોતાનો 
તારનાર જેને એજ પ્રમાણે સહન કરવું પડયું હતું, તેની સાથેનો પોતાનો 
સંબંધ પોતાની દૃછિ આગળ હમેશાં રાખવાતે ઉત્તેન્ઝ્તિ થતા હતા; જે 
લોકો, પોતાની આજાબાજી ચોમેર મૂર્તિપૂન્ન ચાલતી હોવાથી, અને 
. જગતના લોકોથી યતી તેમની પજવણી અતે હેરાનગતિને લીધે પોતાને 
.. જે જગતમાં તેઓ રહેતા હતા તેના એક અંગ તરીકે નહિ, પણુ એક 
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જુદા સમાજ તરીકે માનતા હતા, અને «“ગતમાં ચાલતા નિયમો, 
તત્ત્વો અને હેતૃુઓથી તદન જાદાજ નિયમે।, તત્ત્વો અને હેતુએ પાળતા 
હતા એ લે!કોાને આ વચન વિશેપ અર્થસૂચક અને ગંભીર લાગ્યુંનટ હશે. 
આ ફારખુ્‌થી ખીસ્તીગ્મા વચ્ચેનો પરસ્પરનો સંબંધ તેમસે સગપણુના કરે 
ન્નતિના સબધથી વિશેષ ગણ્યો હતો ; અતે તેઓ એકમેકના અવયવો કે 
અગ છે એમ તેએ ખરેખર માનતા હતા. 

આપણે ઇશ્વરથી ઉત્પન્ન કરાએલાં પાણીએ છીએ, અને નીતિનો 
નિયમ કુદરતના નિયમતી માફક જન્મથીન પાળવાને બંધાએલાં છીએ, 
અને મ]ૃષ્યની પક્ત એ નિયમતે અવુસરીને રચાગલી છે; તેથી મનુષ્ય 
ભક્તિમાન અને નીતિવાળા થાય એ સ્વાભાવિક છે. પરઝુ ઇડરે ન#ગતનું 
તારણુ કરવા સાર્‌ તના પુત માકવ્યો, અને ખાસ્ત એ સર્વ ખ્ીસ્તીએ નું શિર 
છે, અને ખાસ્તીખા એ પરસ્પર અંગર્‌પ છે, એ ખાસ સંબધથા આપણે 
ભ!ઈકતમાન તથા નીતિવાળા થવાને બધાએલા છીએ. આ વાત નવા 
કરારના લેખકા સ્પ ટ રીતે સ્વીકારે છે અને નવો કરાર લખાવે! તે વખતે, 
અને ત્યાર પછી પ'ગુ ખ્રીસ્તી એ ધ!ગ્ુ કરીને આવા વિચાર ઉપર અધિક ભાર 
દીધા વમર રહી શકતા ન હતા. 

ઉપર ટાંકનમાં આવેલું શાગ્ત્રતચન શાને ઉટૃગીને લખાયું છે તે આ 
બધ્રા વિસારથી સ્પ૫2 થાય છે, અને તેમાં આપલી ઉપમામાં ન્ટે ઉંડો અથે 
રહ્યા છે તે અસક્ષતી ખ્રીસ્તી મંડળી સારી રીતે સમજી ગઈ હશે. 

આપણા શરીરના જાદા જદા ભાગ કરે જીદાં જુદા અંગ વચ્ચેનો 
પરટ્પર જે સબધ છે, અન એ સર્વનો આખા શરીર સાથે જે સંબંધ છે તે 
અહિં સમાજમાંની પ્રત્યેક વ્યક્તિનો ખીજી વ્યક્તિઓ સાથે અને આખા 
સમાજ સાથે જે સંબંધ છે તેની સાથે સરખાવવામાં આવે છે, અને આ વાત 
સમળ્નવવા માટે ઉપલી વાત દૃષ્યંતરૂપે આપવામાં આવી છે. હવે આ બે 
સંગંધ વચ્ચે કઇ પપષ્યુ સામ્ય હોય તો તેવું પરિણામ સ્પ'ટ દેખાદી આવે એમ 
છે અને તે આ છેઃ નેમ પહેલી વાત બતાવે છે કે આપણા શરીરનાં જુદાં 
જુદાં અગ પરસ્પર અતે આખા શરીરનુ હિત કરવાને સાધનભૂત છે 
તેમજ પાછલી વાત બતાવે છે કે આપણે એકખીક્નડ]ૃ ભલું કરવાને સ%નયા 
છીએ. પણુ સમાજ અને સ્થૂળ દેહની તુલના કરવાડું કારણુ બહુજ થોડું 
હોવાથી એ તુલના વિશેષ ચાલુ રાખી શકાતી નથી. અતેપ્રેરિત જદા 
જાદાં “મગને જુદાં જુદાં કાર્ય કરવાનાં છે એમ કહે છે, અને તેમાં મનનો પણુ 
સમાવેશ યઇ ન્નય છે, તેથી “ શરીર! અને “તેના અવયવે! ને બદલે “' આખી 
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મનૃષ્યષફૃતિ અતે તેમાં રહેલાં સર્વ આંતરિક તત્વો ” મુકવામાં આવે તો તે 
યોગ્ય ગ'શરાય, અને ત્યારે એ તુક્ષના માનવપ્રકૃતિના પોતાના સંબંધમાં ન 
કઇ છે અતે પોતાનાન હિત એટલે પોતાના સરક્ષ'ગુ અને સુખને અચ ને 
કેશ કરે છે તે, અતે સમાજ પ્રત્યે માનવષકૃતિનો જે કષ્/ સંબંધ છે, 
અતે તે ન્નડેર હિત એટલે તે સમાજના સુખને માટે જે કઇ કરેછે તે ખે 
વચ્ચે થશે. અલબત આ બત્લ હેતુએ પૂગૃ રીતે એક છે ; અને ન્ન ડેર અને 
"ખાનગી હિત પત્યે લક્ષ રાખવુ એ પરસ્પર એક ખીન્નની વિરૂદ્ધ નથી, 
પણુ પરસ્પર સથાયભૂત છે ; તોપષ્યુ આ વ્યાખ્યાનમાં તેમતે છેક જદાં 
ગણુવાનાં છે ; નહિ તા માતવષમૃતિને તેનાં આ ખે સ્વરૂપમાં એક ખી'્ન 
સાથે બરાગળર સરખાવી શકાય નહિ. વસ્તુઓની સરખામ'ચી તેમને એક 
ખીજથી જીદી અતે વિજ્નતીય ગળ્યા સિવાય ખરી રીતે કરી શકાતી નથી. 


વ્યક્તિને લગતી અને સમાજને લગતી માનવપ્રકૃતિગુ જે વ'ગેન ઉપર 
આપેલું છે તે પરથી સ્પ2 દેખાઇ આવશે કે આપણે નેમ આપપ્યા પાતાના 
જીવન, આરોગ્ય અર્તે[હેતને માર કાળજ રાખવી જઇએ તેમજ આપણે સમાન 
જમાં રહેવાને અથે અને આપણા બંધુજનેોતું હિત કરવાને સ્શ્નયા ધ્છીએ 
એ વાત પણુ યાદ રાખવી જઇએ ; અને ન? આક્વેપ આ ખેમાંથી *મેક 
વાતને લાગ પડે છે તેજ ખીજને પણુ લાગ્ર પડે છે. 


કારણુ કે (૧ ) મનગૃષ્યમાં જેમ સ્વ-સ્તેહ એ પોતાને લગતી કુદરતી 
દૃત્તિ છે તેમજ સમાજને લગતી પરેોપકારર્‌પી એક ખીજ ભત્તિ છે ; અને નને 
મગ્યવૃ'નતિમાં મેની પ્રત્યે કેઇક સ્વાભાવિક વલ'ગૃ હોય ; જે અ]કંપા નવુ 
કેદ/ક હોય, અને અનુકંપા એ ક્ષણિક પ્રેમ છે ; જ પિતા અને પુતના પ્રેમ નેવું 
કેધક હોય ; જો માતવપષમૃતિમાં કોઈ એવા પકારનો પ્રેમ હોય કે જેનો હેતુ 
અતે લક્ષ ખીત્નડું હિત સાધવાનો છે ; તો તેજ પરોપકાર?ત્તે અથવા અન્ય 
પત્યે સ્તેહભાવ કહેવાય. એ ભ«ત્તિ ગમે તેટલી મર્યાદિત હોય, અથવા લ્રુદ્ર 
હોય, અથવા સંકુંચત થઇ, ગ» હોય, તો પણુ આપણે જેમ સ્વ-સ્તેહ માટે તેમ 
પર-સ્નેડ રાખવા માટે સ્ૃ?યા છીગએ તે આ વાતને સિદ્ધ કરી આપે છે. તોપલ્ય 
મ!રે તમતે કહેવું જનેઇએ કે પરેપકારભત્તિ અને સ્ત-સ્તેહ એ જાદાં છે 
અને એ ખેમાંતું પહેલું સ્ડેન્ટે નજનહેર [હત તરક્‌ વળે છે જ્યારે ખીજાં અંગત 
હિત તરક વળે છે, તોપષ્યુ ખર્‌ં જનેતાં આએ બન્ને એવાં તો પૂ'યું રીતે એક છે 
કે આપણામાં યોગ્ય પરિમાણુમાં પરોપકાર%ત્તિ હોય તોજ આપખુનતે પરમ 
સંતાષ થાય છે, અતે સ્ત-સ્નતેડ એ સમાજ પ્રત્યેના આપણા યેગ્ય 
વ્યવહારની એક મુખ્ય જંમીનગીરી છે. અહિં એટલું વિશેષ કહી શકાય 
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છે કે તેમતો એવી રીતનો સંબંધ છે કે આપણે તેમાંના એકને બીશ્ન સિવાય 
ભાગ્યેન આગળ વધારી શકી છીએ, એ વાત આપણે એ ખન્નેને 
માટે સ્ૃશ્નયા છીએ તેનું એક ખરેખર પમાપ્મુ છે. 


(૨) આ વાતનું એક ખીજું પમાષ્યુ વળી એ ઉપરથી મળી આવશે કે 
મનનાં કેટલાંક ભાવ અને ભૃત્તિઓ જે પર-સ્નતેહ અને સ્વ-સ્તેહથી જાદાં 
છે, તેઓ ધણી વાર આપણને જેટલે અશે અગત હિત પ્રત્યે દોરે છે તેટલેજ 
અંશે ન્નહેર હિત પત્યે દોરી ન્નય છે. આ બધાં જુદાં જીદાં ભાવ અનેભત્તિએઓ 
કે રૂ્ચિઓ, કે જેઓએ પર-સ્નેહ (એટલે પરોપકાર ) થી જદાં હોવા છતાં 
તેઓને મુખ્ય ઉદેશ સમાજનું રક્ષણુ અને કવ્યાણુ કરવાનો છે તેએને, અને 
ખીન્નં મનોભાવ ને ભત્તિઓ, કે જેેએ સ્વ-સ્નેહ “એટલે સ્વાર્ષધ) થી જુદાં છે, 
તોએ તેમનો મુખ્ય હેતુ અને લક્ષ અમુક વ્યક્તિનું પોત:નું કલ્યાણુ કરવાનો 
છે, તે સધળાં ભાવ તથા ૬૯ત્તિઓનોા પરસ્પર ભેદ બતાવવો અને તેમની 
સરખામણી કરવી એ ઝીં%ં કાંતવા જેનુ લાગે છે, અને વળી તૈમાં બહુ લ'બાષયુ 
કરવું પડે તેમ છે. આપણા અત્યારના વિષય માટે લક્ષમાં એટલુંજ લેવાનું 
છે કે ખીન્ન પાસેથી માન પામવાની ઇચ્છા, બીન્નનો તિરસ્કાર કે ખી”્નનું 
સન્માન, સમાજના હિત માટેની લાગ'ચીવી જાદ્દો ડાય એવે! સમાજ માટેના 
પ્રેમભાવ, ન્નહેર દૂરાચાર પ્રત્યે કેટાળા વગેરે મનના ભાવ કે %ત્તિઓ ન્નહેર 
કે સામાજીક બૃત્તિઓ હોય છે; અને તેમનો સંબધ ખી”્ન માષ્યુસાતી સાથે 
છી, અતે તેઓ સ્તરાભાવિક રીતે આપ-મ્રું વતન એવી રીતે નિયમિત કરવા 
આપણુને પ્રેરે છે કે જેથી આપણે આપ'ગ્‌। બંધુજનોને ઉપયોગી થઈ પઠીએ 
છીએ. વળી આ ભ*ત્તિઓમાંતી એક કે બધી. એવી હોય કે તેઓ ખાનગી 
હિત સાધનારી હોવાથી તેએને મનના ખાનગી ભાવ તરીકે ગષખ્યુવામાં આવે 
તોપણુ તેથી તેએ ન્નહેરભાવ થતી પણુ અટકતી નથી, અને સમાજ ઉપરની 
તેમની સારી અસર અતે ન્નહેર હિત પ્રત્યેવું તેમ]ું વલણુ નાશ પામતું નથી. 

વળી આ ઢેકાણે વિશેષમાં એ પણુ કહી શકાય છે કે જેમ કેટલાક 
પુરૂષો માનવી જદગી એ ₹/ચ્છવાયે।ગ્ય વસ્તુ છે એ વાતની કોઇ) પણુ પ્રકારની 
ખાત્રી વગર માત ક્ષુધાની રતત્તથીજ તેને ન્નળવી રાખવાને પ્રયત્ન કરે છે, 
તેમ ખીશ્નના હિતનો કશે! પણુ વિચાર કર્યી વગર માત્ર પોતાની આખરૂનો 
વિચાર કરીને માણુસે। ધણી વાર જ્નહેર હિત સાધે છે. આ બન્ન દાખલામાં 
વ્યક્તિગત સંરક્ષણુ અને સભાજનું હિત એ ખે હેતુ “ને કે તેઓના પોતાના 
લક્ષમાં કે ઉદેશમાં નથી, તોએ તેમને સાધવા માટે તેઓ ખુલ્લી રીતે કોઇ 
બઓજના હાથમાં, એટલે પરમેશ્વર જે સર્વનું રક્ષણુ કરે છે તેના હાથમાં 
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સાધનરૂપ છે. આ બધાનો સાર એ છે કે મડૃ'યે!માં વિધવિધ #ત્તિએ, ભાવ 
અને ખાસ ર્‌ચિઓ છે, કે જેએ સ્વસ્તેહ ( એટલે સ્વાર્થ ? અને પરસ્નેહ 
(એટલે પરમાર્થ|ધી તદન જુદાં છે ; અને આ બધાં ન્નહિર તેમ ખાનગી હિત 
પણુ સાધવ'ને સ્વાભાવિક વલષ્યુ ધરાવે છે, અને તેથી તેમને ખીજ્નની સાથે 
તેમ આપણી પોતાની સાથે એકસરખાં અને સામાન્ય સંબંધ ધરાવતાં ગ'શી 
શકાય છે; પષ્ુ તેમાંનાં કોઉ) કોઇ ખાસ કરીને બીશ્ન સાથે સંબંધ ધરાવે છે, 
એટલે “નહેર હિત સાધનારાં હોય છે, અને કોઇ કોઇ ખાસ કરીને પોતા સાથે 
સંબંધ ધરાવે છે, એટલે ખાનગી (દત સાધનારાં હોય છે. જેમ આમાંનાં 
પહેલી ન્નતનાં ભાવ, બલત્તિએા વગેરે પરમાર્થ નથી, તેમ પાછલાં સ્વાર્થ પષ્યુ 
નથીઃ ગ ખેમાંથી એક પ'ગુ નનતત આપ'ગા પાતા પત્યેના કે બીશ્ન પ્રત્યેના 
આપા પેમતા દાખલા નથી, પષખ્યુ આપ'ગા હૃજનાર ઇશ્રરનાં માગુસળનત 
પત્યૅના સંભાળ અને પેમના માવ દા ખકા છે, અતે આપણે સર્વ પોતાના તથા 
ખી'નઓના હિતતા સાધનતરૃપ થઇએ કવી તેની ઇચ્છા છે એ સાબિત કરે છે. 


(૭2) મનુષ્યોમાં સારામારનેો વિચાર કરવાની એક શક્તિ છે કે જે 
વડે તેઓ પોતાનાં કાર્યા વચ્ચેનો ભેદ પારપખ્ખે છે અને તેમાંનાં કેટલાંકને 
પસંદ કરે છે, અતે ખીજ્ન કેટલાંકને તાપસદ કરે છે. ટ્વેવે આપગુને એવાં 
પ્રાશ્શી બનાવ્યાં છે કે આપણે પોતાની પરૃતિ વિષે વિચાર કરી શાક#ીશ્એ 
છીએ. મવૃષ્યનું મન એવું છે કે તેતી પોતાની અદર જે કંદ! થઇ રચું છે 
એટલે તેનાં પોતાનાં #ત્તિ, ભાવ, અભાવ, રૃચિ વગેરે જે જુદા જુદા 
વિષયપરત્લે તે બધાં હોય તે, અને એ “ધાના પરિષ્યામર્પે ઉત્પન્ન થતાં 
જુદાં જુદાં કાયીનું અવલોકન કરી શકે છે. તેના આ નિરીક્ષષુમાં તે 
એકને પસંદ કરે છે, ખીક્નને નાપસંદ કરે છે, અતે ત્રીન્ન પ્રત્યે તે 
તટસ્થ રડે છે. મનૃષ્યમાં રહેલી આ શક્તિ જે વડે તે પોતાનાં અતઃકરષ્ય, 
સ્વભાવ અને કાર્યને પસદ કરે છે કે વખોઠી કાઢે છે તે સદસદ વિવેક'ગુહ્િ 
(૦૦૫૩00૦૦) છે. આ વિવેકખૃદ્ધિ મવુષ્યોને પરસ્પર હાનિ કરતી 
અટકાવે છે, અને તેમને ભસું કરવાને પ્રેરે છે એ એવું તો સ્પષ્ટ છે કે તેના 
સંબંધમાં કંધ્ઠ પષ્યુ વિશેષ કહેવાતી જર્‌ર તથી. દાખલા તરીકે, કેોપ્ઠ ગએક 
આપને તેનાં બાળક પત્યે પ્રેમની લાગ'ચી છે ; આથી તે તેમની સંભાળ લેવા, 
તેમને કેળવણી આપવા અને તેમને માટે યોગ્ય ધતસંચય વગેરે કરવા દોરાય 
છે. તેને સ્વાભાવિક પ્રેમજ તેને એમ કરવા પ્રેરે છે ; પણુ એમ કરતું તે 
તેતું કવવ્ય છે, અને એમ કરવું તે યથાર્થ અતે સ્ગુતિપાત્ર છે એ 
વિચાર તેના સ્તાભાવિક પ્રેમ સાથે ભળવાથી વિશેષ પ્રમાણુમાં એક નિશ્ચિત 
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સિદ્ધાંતરૂપ “ને છે, અને તેને લીધે તે પાતાનાં 'ાળકેને મારે,--પોતાતો 
તેમના ઉપરતોા પ્રેમ અથના તેમાંથી ઉદભનડું કાર્ય એ તેની સમજ પમાણે 
અગત્ય વિના] અથવા અપરાધયક્ત હોય ત્યારે તે કરે તે કરતાં,--ધ'શા 
વિશેષ પમાણુમાં મડેનત કરે છે અને મુશ્કેલીઓ વેડે છે. ભલું કરવું 
અને તેને પસંદ ત કરવું એ ખરેખર અશ્વ છે; એટલા માટે એ ખે વાત 
જુદી જાદી છે છતાં ધ'સી વાર તે તેમ લેખવામાં આવતી નથી. એ ખે 
વાત જાદી છે એનું મમાણુ આ ઉપરથી મળી આવે છે કે મનુષ્યો ખીન્નનાં 
સારાં કા્યીડું અતુકરષ્યુ કરતાં નથી તોપષ્યુ તેમને ઘણી વાર વખાણે છે, 
અને એજ પમાણે તેઓ ન્ટ કાર્ષ પસંદ કરતા નથી તે કરે છે. માષ્યુસમાં 
આવી સારાસાર ખુદ્દિ કે સદસદ વિવેક'ઝુજ્િ છે એ વાતની કોઇથી ના પાડી 
રાકાય તેમ નથી. ધારો કે કણ) માણુસ કોઇ નિદ્દોધ માણસને કઇ 
મોટા ૬ઃખમાંથી મુક્ત કરે છે , વળી ધારો ક એજ માષખુસ પાછળથા, 
ક્રોધના આવેશમાં આવી જઇ, એક ખીશે માષ્યુસ ન્ટેણે તેને ક્રોધનું કશું પષ્યુ 
કારણુ આપ્યું ન હાય તેને મોરી હાનિ ડરે છે; વળી આ છાનિમાં 
વધારારૂપે તેમતી આગલી નેતિ અતે નેને હાનિ થઇ! છે તેણે હાનિ 
કરનારના ઉપર આગળ કરેલા ઉપકાર ઉમેરો ; હવે જે માષ્ુસે આ બે 
ન્નતનાં કાર્ય કર્યા છે તે એ કાવીનાં પાતા ઉપર થનાર પારિષણામ લક્ષમાં 
લીધા વગર એ વિષે પાછળથી જાતિ અને ધીરજથી વિચાર કરતે! હોય એમ 
ધારો. ઢવે કોઇ પણુ માણુસ આ ખે ન્નતનાં જાદાં જુદાં કાર્ય પત્યે 
એકજ પ્રકારતી લામ'ચી ધરાવે અતે તેમતી વચ્ચે કશે પણુ ભેદ ર્નાહે 
રાખતાં તે તેમને એક સરખી રીતે પસદ કરે, કે વખાડી કાઢે, એવું ધારવુ તે 
એવું તો સ્પ'ટ અસત્ય છે કે તેનું ખ'ડન કરવાની પણુ જરર નથી. આથા 
સિદ્ધ થાય છે કે મવુષ્યન્નતિમાં સારાસાર ખુદ્ધિ કે વિવેકખુદ્ધિ (૦૦5૦1૦1૧૦૦) 
તો છે. એનો અગત હિત સાથે જે સબંધ છે તે તેના “નહેર હિત સાથેના 
સબંધ સાથે સરખાતવાતી «*૪ર્‌ર નથી, કારણુ કે તે અગત હિત ખ્રત્યે 
જેટલું વલષણુ ધરાવે છે, તેટલું તે જાડેર હિત પ્રત્યે પષ્યુ ધરાવે છે. 
મનુષ્યોની આ શક્તિ આપણે શા ઉદ્દેરાથી સ્ર'ળયા છીખે તે કડક અશે 
દર્શાવે છે. કુદરતે તેને નરે ખાસ સ્થાન આપ્યું છે, તેનો શે અધિકાર 
છે અને તેની અસર કેટલી બધી હોવી જઇએ એ બધી વાતનો વિચાર 
હવે પછી કરવામાં આવશે. 


પર-સ્તેહ અને સ્ત-સ્નેહતી, આપણી ન્નહેર અને અંગત લાગણીઓની, 
જીવનવહેવારના જે જદા જુદા માર્ગ પ્રત્યે એ લાગણી એ આપથુને દોરી 
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લઈ ન્નય છે તેની, અને તેમાંના દરેક પ્રત્યે વિવેક ખુષ્દિ ( ૯૦૩05૦1૦0૦૦ ) જે 
જુદ્દા જુદા સંબંધ ધરાવે છે, તેની સરખામણી કરતાં આપણે પોતાના 
જવન, આરીગ્ય અતે હિતને માટે સ્ૃશ્નયા છી: તેમજ આપણે સમાજમાં 
રહેવા માટે અને સમાજના સુખની #ઇદ્દિ કરવા માટ સ્ૃજ્યયા છીએ એ 
વાત સ્પટ થાય છે. 


ઉપરે આવેલા અવલોકન ઉપરથી, માનવપરેલતિનું ને ચિત્ર કે વર્ણન 
આપણુને ધણી વાર ખતાવવામાં આવે છે તેથી જાદૃજ આપવું જઇએ. 
મડૃ"યો એક ખીજ્નની સાથે %તમથીનજ એવે ગાર સંબ ધ ધરાવે છે અને 
જુદા જદા માણુસાતી આંતરિક લાગણીઓ વચ્ચે એવું મળતાપણું છે કે 
માણુસ જેમ શારીરિક વેદના પાતાથી દૂર રાખવા યત્ન કરે છે તેમ તે પોતાની 
અપ#ાર્તિને ટૂર રાખખવા યત્ન કરે છે, અને જેમ દેહિક સુખનાં સાધન 
ચાહે છે તમ તે માન અને પેમને મેળવવા ઇચ્છે છે; અને ધ*જરી વખતે 
માણસા ખીન્નઓનું ભલું કરવામાં ખરો સતોષ અતે આનંદ પામે છે. 
મડુ'યોમાં પરસ્પર આકષૅષુનું અક એવું સ્તાભાવિક તત્વ છે કે એકન્# 
વતનમાં રહ્યાથી, ક કાઈ દેરાના એક વિભાગમાં માત્ર જન્મ પામવાથી જ, 
ધષ્યાં વવ પછી પણુ એળખાષ્યુ કરવાડું કે સૈત્તિ બાંધવાનું મન થાય છે. 
એ પ્રમાણે માત્ર નામના સબધા એકલા રાળજ્નએથી નહિ, પણુ છેક જુદ્રમાં 
હ્ુદ્ન મતુ'યોથી ઉભા કરવામાં આવે છે ; અને આ સંબંધો મડ વોને નાની 
નાની મડળીઓ, કે સમા'્નેમાં એકમ કરવા માટે બસ છે. એ ખરૂં છે 
%્ર આ ન્નતના સંબધ નિળળ છે, અને નત તેમને ગએઝ્યના ખરા તત્ત્વરૃપે 
ભૂલથી ગણુવામાં આવે તો તે હાસ્યજનક થડ) પડે એમ છે ; પષુ ખરં ન્નેતાં 
તે જેમ કેો!ઇ એક વસ્તુ ખીજડું [નિમિત્ત બન છે તેમ તેએ પ'ચુ માત્ર નિમિત્ત- 
રૂપ છે ; અને તે દ્દારા આપણી પ્રકૃતિ આપણુને તેના વક્ષણુ અને ઝોંક તર્‌ 
લઈ જ્નય છે ; અને ને આ ન્નતનાં વક્ષણુ કૈ ઝાંક આપણામાં પ્રથમથી ન 
હોત તો એવાં નિમિત્ત કેદ પણુ કરી શકત નહિ. સહુ મતુષ્યો એક ખીન્નતી 
સાથે એવાં જેડાએલા છે કે તેઓ કોઇ ખાસ રીતે એક ખીન્નનાં શરમ, અણુ- 
પાર્યુ જખમ, રોષ, માન, આબાદી, ૬ઃ ખમ વગેરેમાં સહાયભૂત થઇ પડે છે : 
આમાંડું એક કે બીજું અથવા આમાંનાં બધાં સ્વાભાવિક સંબંધ, ઓળખાષણુ, 
રક્ષણ, આધીનતા વગેરેના નિમિત્ત મગુષ્યની સામાન્ય સામા?ક પરૃતિમાંથી, 
એટલે તેના પર-સ્નેઢમાંથી ઉદ્ભવે છે. જે નિમિત્ત અહિં જણાવ્યાં છે તેઓ 
સમાજને એફઝયમાં રાખનાર જાદાં જુદાં બંધન છે, અને એટલા માટે 
આપણે પોતે તદન એકલા અને સ્તતંત્ર છીએ, અને આપણા વતનના 
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સંબંધમાં ખીન્નનો કંઇ પણુ અંકુશ રેવા ન દેવો, અથવા ખીશ્ન વિષે કંદ 
પરવા ન કરવી, એમ માનવું તે મૃખાધભરેલું છે. આવું માનવું તે હાથ કે 
રારીરના ખીશ્ન કોઇ પણુ ભાગન શરીરના ખીક્ન ભાગની સાથે અથવા શરીર 
સાથે કશે સંબંધ નથી એવુ માનવા ન્ઝેવુ છે. 


પણુ આ બધાનો સ્વીકાર કર્યી પછી કોઇ શમ પૂછે કે “ મતુ'યમાં સું 
એવાં વલણુ અન તત્ત્ત નથી કે નેગ્ા તેને ખીશ્ન]ુ ભલું કરવા તેમજ ભુંડુ 
કરવા પણુ પેરતાં હાય ₹ જે વિધવિધ ષકારનાં દઃખ માણુસોને થાય છે તેમનાં 
કારણુ અતે સાધનરૂપ મવૃષ્યો। પોતેજ છે તે કમ બની શકે ?₹'” આ પ્રશ્નનો ઉત્તર 
એક ખી”“ને પક્ષ પૂછવાથી આપી શકાય છે, એટલે: “ મડુષ્યમાં વળી એવાં 
વલણુ અને તત્ત્ત નથી કે નરે તેવું પાતાતું ભલું તેમજ પોતાનું ભુંડું પણુ 
કરવાને તેન વેરતાં હોય * જે વિધવિધ ધકારનાં દઃખ, જેવાં કે મદવાડ, 
વેદના અને મૃત્યુ પાતા ર લાવવામાં મનુ'યો! કારષ્યુરૃપ અને સાધનભૂત 
ખને છે તે યાંથી આવે છે ₹?” 

આ ખે પક્ષમાંના એક પશ્ષ ખીશ્નના કરતાં કદાચિત્‌ અધરો લાગે 
એમ છે, પણુ મર્‌ જેતાં બસનો ઉત્તર ગમકજ છે. મનુ"્યામાં એવા મને- 
વિકાર છે કે નટેને વશ થઇન તેઓ ગમે તેવી રીતે, ખીશ્નને હાનિ થતી હોય 

અને તેમના પોતાના હિત વિરૃદ્ધ હોય તોપષ્યુ પતાનું મનગમતું કરે છે; 
પણુ જેમ સ્વ-ધિકાર જેવું કશું નથી તેમજ પતિસ્પધા અને ક્રોધ ન હોય તા 
એક માણુસન ખીશ્ન પત્યે દૂષ જેવું કશુ રહેતું નથી, પણુ પર-સ્તેહ અને 
પર-હિતચ્છા જેવી ભત્તિ માણસમાં છે એ સ્પ છે. માનવયકૃતિમાં અન્યાય, 
જુલમ, વિશ્વાસઘાત, કૃત“તતા વગેરે ઉપર ધેમ જેવુ કશું નથી, પણુ અમક 
અમક બાશ્ય વસ્તુઓ મેળવવા માટે માત તીત્ર ઇચ્છાએ છેોય છે ; અને એ 
વસ્તુઓ છેક દ'ટમાં દુ'ટ મવુષ્ય પણુ, “તે એઓ નિદીષ સાધન વતી 
સ્ડેલાદ!થી પ્રાપ્ત થતી હોય તો તેવી રીત મેળવવા વિશેષ પસદ કરે. વળી 
પ્રતિસ્પધા અને ક્રોધ એ બન્નેતુ માનતપષપૃતિમાં ખરેખર કેવું સ્થાન છે એ 
વાતને જને બરાબર વિચાર કરવામાં આવે તો તે પણુ ઉપર જે કેપ કશ્યું છે 
તે તેની વિર્દ્દ નથી અમ જણારી ; અને મડ"યોના મનમાં સ્વ-સ્નેહ અને 
પર-સ્નેછથી જીદાં એવાં નટે બધાં ભાવ અને લાગણીઓ છે તે પ્થમ અને 
સીધી રીતે પોતા પ્રત્યે તેમજ ખી”્ન પ્રત્યે યોગ્ય વતન ચલાવવા તરક પ્રેરે 
છે, અને માત્ર ગોાણુ રીતે અને સહસા ખુરાઇ પ્રત્યે પેરે છે એમ જણાશે. 
એટલે માણુસા ધણીવાર એક ૬"કર્મથી થતી અપકાર્તિમાંથી બચવા જતાં 
શરમને મારે એક વધારે મોટા દૃષ્કર્મમાં પડે છે, તોપણુ એ તો સ૫2 છે કે 


હ 


શરમનું પ્રથમ વલણુ માણુસાને અપકીરતિકર કાયો કરતાં અટકાવવા]]ું છે; 
અને શરમની લાગણી માણુસોને પોતે કરેલાં ખુરાં કૃત્યો સ્ઠુપાવવાને પ્રેરે છે. 
એનું કારણુ એટલુંજ છે કે એવાં અપ#ી તકર કાવી કરાયાં છે અર્થીન્‌ મનનો 
એ વિકાર પોતાને પહેલે! ઉદ્દેશ પાર પાડવામાં નિ”કફળ થયે! છે. 


જે કેોધ્/ એમ કડે કરે આ «ગતમાં એવા માણસે છે ને મોટે ભાગે 
પોતાના માનવ-બંધુઓ પ્રત્યે કોપ્ઠ પ'ગુ પ્રકારની કુદરતી લાગ'ગી ધરાવતા 
નથી, તો! તેમને એવે! ઉત્તર આપી રાકાય છે કે આ જગતમાં એવા પણુ 
માણુસો છે કે જેમને પોતા પત્યે સામાન્ય કુદરતી લાગભી પષ્યુ હોતી નથી. 
પણુ માનવપકૃતિની ઝુતના આ ખે દાખલામાંના કોધએક પરથી નહિ, પણુ 
દુનિયામાં માનવક્નતિના મોટા ભાગમાં ચું જવામાં આવે છે તે ઉપરથી 
કરવાની છે. 
મતે લાગે છે કે, માનવપ્રકૃતિનો જે હેવાલ અહિ આપવામાં 
આવ્યે! છે તેની સત્યતાડું સમર્થન કરવા માટે અને ઉપર ને તુલના કરવામાં 
આવી છે તેની યથાથતા સિદ્ધ કરવા માટે જન એટલુ ઉમેરવામાં આવે કે, 
માણુસોની પાતાની પરૃતિનો જે અશ સમાજની સાથે સબધ ધરાવે છે અને 
સમાજના [હત પ્ર યે વળે છે તેની વિરૃદ્ધ તેએ જેટલા જ્નય છે તેટલાજ 
પ્રમાણુમાં અને તેટલીન વાર પોતાની પકૃતિના જે અરા તેમની પોતાની સાથે 
સંબધ ધરાવે છે અને તેમને પોતાના ખાનગી હિત અને સુખ પત્યે વાળે છે 
તેના વિરૃદ્ધ “નય છે ; અને એ કે ખબીક્નનુ બતી શકે તેટલું ભલું કરનાર 
માણુસોા જેટલા થોડા છે સેટસ યે થોડા માષ્ુરો આ દનિયામાં પાઠ કરી 
શકાય તેટલો સંતોબ અને આનંદ પામનાર છે ; એટલુંજ નહિ પણુ નેમ 
પહેલા પત્યે ખરેખર અને ઉત્સાહપૂર્વક લક્ષ રા ખનાર બછુ થાડા છે તેટલાન# 
થોડા બીન્ત પ્રત્યે લક્લ રાખનાર છે, એમ કહું તો બહુ નવાઇ લાગશે. 
મગૃષ્યજનતિતું અવલોકન કરે. સામાન્‍ય રીતે આખું અગત, અથીોન્‌ 
અપવાદ વગર ભલા અને ભુંડા સહુ, એકસરખી રીતે કખુલ કરૅ છે કે 
ત્તે ધમેને બાજુએ મૂજઝીએ તો આ જીંદગીડું સખ કેવળ ધન, માન 
અને વિષયસુખમાં રહેલું છે ; અને આ માન્યતા એટલી તો રઢ થઈ છે કે 
ડહયાપષ્યુ, જીવન કે વ્યવહાર ઉપર પ્રકટ કરવામાં આવતા બધ્ધા વિચારે।માંને 
ભાગ્યેજ કોપ્ઠ એવો હોય છે કે જે આ ધારણા પર રચાયો ન હોય. તોપણુ 
આપણે જઇએ છીએ કે જેઓને પેટપૂરલુંજ મળે છે તેમનાથી શ્રીમતો કંધ 
અધિક સુખી નથી ; મહત્વાકાંક્ષી તથા માનના લોભથી ઉત્પન્ન થતા સંતોષ 


કરતાં જે ચિંતા અને નિરાશા તેની સાથે ભળેલી છે તે ધણી વધારે હોય છે ; 
ર્‌ 


રૃહ 


તેમજ વિ1યી જીવન ગાળનારાને મદવાડ ભોગવવે। પડે છે ને તેથી ઘણાં અકાળ 
ક્રત્યુ થાય છે, આ વાત બધાના જણુવામાં છે, ને બધા મનુષ્યો સ્વીકારે 
છે છતાં એ આક્ષપર્પે મનાતી નથી ; જેકે આ જદગી] સખ ધનદોલત કે 
મોરી પદવી કે વિષયસખ કે એના ”ેવી કે!) પણુ બાબતમાં રહેલું છે એ સર્વત્ર 
પચલિત મિદ્ધાંતનું ખુલ્લી રીતે ખંડન કરે છે. તો પછી આ વિવેકશ્ત્યતા અને 
વિરોધ ઝયાંથી? શું કેધ્ઠ મધ્યમ માય ખુલ્લી રીતે દેખાઇ આવતો નથી ? 
જ%૬ગીનું સુખ માત્ર અમુક મર્યાદા સધીન્ટ આ વસ્તુઓને પ્રાસ કરવામાં અને 
ભોગવવામાં રહેલું છે, અને એ મયાદા] ઉહ્લષધત કરતાં 'માણુસને હમેશાં 
લાભ કરતાં ગેરલાભ વધારે થાવ છે, અને કેટલીક વાર તેને તેના પરિષ્ાસે 
ધણું દુઃખ અને કટ વેઠંવુ પડે છે ગમે સ્પષ્ટ છે. તો પછી છુ ફરીથી પૂછું છું 
કે આ બધી વિવેકશત્યતા અને વિરોધ ઝવાંથી હોઇ શક ? એ શું ધણાખરા 
માણુસોાએ તેઓ કઇ રીતે સડુથી વધારે સખો જીવન પામી શકે, સંસારિક 
ચિંતામાંથી મુક્ત થાપ અને આ %૬ગીમાં પ્રામ થતું ઉત્તમ સુખમ ભાગવે એ 
વિષે યોગ્ય વિચાર કર્યીડું પરિણામ છે ₹ અષવા તો આ જીદગામાં તેમનું ઉત્તમ 
સુખ રામાં રહેલું છે એ વાતનો વિચાર કરવાની કાળજી નથી ; અથવા તતા 
તેઓ એનો વિચાર કરતા હોય તો તેમના વિચાર પરથી પોતાડું કર્તગ્ય 
શું છે તે તેમતે માલમ પડયું હોય, તાપણું તેઓ તે પ્રમાણે વતતાં નથી ? 
આનો અર્થ એ છે કે તેમતી પ.તા માટની ધ્યાનપૂર્વક કાળજ અથવા તેમને 
સ્ત-સ્નેઠ તેમના મનોવિકારને વશા થઇ જ્ય છે એટલે આપણુને એવુ 
ક કહેવાડું કારણુ મળતું નથી કે મ નવપફતિમાં રહેલાં જે તત્વો આપણા 
માનવબંધુઓડું ભલુ કરવા આપણુનૅ સહુથી વધારે સીધી રીવે પ્રેરે છે તેડું, 
પેલાં ખી*ન તત્તતો જે આપણુને આપણા પાતાના ખાનગી હિત અને 
સુખની ૯૭ કરવા સહુથી વધારે સીધી રીતે પ્રેરે છે તેના કરતાં વધારે 
સામાન્ય રીતે અને અધિક પ્રેમાણુમાં ઉલ્લ ધનર્‌ષ થર પડે છે. 


આ બધાને સાર આ છેઃ મનુષ્યતી પ્રકૃતિ, તેના પાતા પૂરતોજ અને 
માત્ર આ ૦૪ગત સાથેના તેના સંબંધ પૂરતોજ વિચાર કસ્તાં, આ «ગતમાં 
તે પોતા માટે બને તેટલું સખ્મ પ્રોત્ત કરે એ માટે અનુરૂળ છે અને તે પ્રાપ્મ 
કરવાને તેને પેરે છે. માનવપ્રકૃતિ તેના ન્નડૅર અથવા સામાનજક સ્વરૂપમાં 
તેના સમાજમાં યે!ગ્ય વતન પ્રત્યે, અથવા જીવનના જે મામેને આપણુ સદા- 
ચાર કહીએ છીએ તે પ્રત્યે, જવા પેરે છે. માણુસો પેદતાની પ્રકૃતિને તેના 
આ બન્ન સ્વર્ષમાં અને સંગંધમાં, મૂ્ગૂ રીતે તો નહિ ષ'ચુ અમુક અંશેજ 
અ ડુસરે છે ; તેમનાં કાવી આ બસે સ્તર્‌્પ કે સંબંધમાંના કોઇ! એક પ્રેત્યે 


૧% જ્ર-૪૦૨ 


તેમની પ્રકૃતિ જે પૂર્ણ પ્રમાણુમાં તેમતે જવા પેરે છે તે પમાણ્યુ સુધી પહાં- 
ચતાં નથી ; અને તેઓ પોતાની પ્રકૃતિને એ બન્તેમાં ધણી વાર ઉલ્લ ધનર્‌પ 
થઇ પડે છે, એટલે તેઆ જેમ પોતાના માનવબધુએ પત્યેતી જે કરકે 
બન્નવવા તેમની પ્રકૃતિ તેમને પેરે છે તે બજ્નવતા નથી, અને તેમ કરી પોતાની 
પ્રકૃતિ જેને ષતિકૂળ છે એવી પોતાની હાનિ કરે છે ; તેમ આ જ'દગમીમાંન! 
પાતાના ખરા હિત પ્રત્યે, જ્યારે તે હિત કરઇ તાત્કાળિક સ્ખથી વિપરીત 
હાવ છે ત્યારે, તેઓ ખુલ્લી રીતે બેદરકાર રહે છે, અને એ ક્ષષિક 
સુખને માટે તેઓ ખબેપરવાધઇથી અથવા તો ન્નણીત્તેઇને પણુ પોતાનાજ 
દુઃખ અને નાશનું કારણુ થઈ પડે છે. આ રીતે તેઓ જેટલી વાર બીશ્ન 
પ્રત્યે તેટલી વાર પોતા પ્રત્યે અન્યાય કરે છે, અને મોરે ભાગે એનાંએજ 
કૃત્યોથી બન્ઞન પ્રત્યે એકસરખી રીતે અન્યાવી બને છે. 


માનવપ્રકૃતિ વિષે. 
વ્યાખ્યાન બીન. 


“કમકે વિદેશીઓ જેમની પાસે નિયમ નથી તેએ જ્યારે 
સ્વાભાવિક રીતે નિયમશાગ્ત્ર ષમાણે વર્તે છે, ત્યારે તેઓને 
નિયમ ન છતાં તેઓ પોતાને સાર્‌ નિયમરૂપ છે.'' રૂમી. ર ; ૧૪. 


જેમ તર્કશક્તિથી શોધી કાઢેલું સત્ય જાદાં જાદાં પ્રમાષ્યુદદારા સિદ્ધ થાય 
છે, તેમજ નેતિક કર્તગ્યપરાયષણ્યુતા જુદી જુંડી રીતે બતાવી શકાય છે. જને કોઇ 
પ્રાણીની ખરી પ્રકૃતિ તેને માત અમુક અમુક હેતુઓ પત્યેજ, અથવા કે 
ખીન્ન હેતુ કગ્તાં એ હેતુઓ પ્રત્યે વિશેષ પ્રમાણુમાં પ્રેર્તી હોય, અને તેઓ 
તેને અનુકુળ હોય, તો એમ માનવાને કારણુ મળે છે કે એ પરૃતિના સ્જનારે 
તેને એ હેતુઓ માટેજ સૃજી હશે. દાખલા તરીકે આંખ એ જેવા માટે 
સ્ટૃનધઇ છે એ વાતમાં કશી શંકા નથી. અને કરઇ પણુ વસ્ઝુના જેમ વધારે 
જુદા જાદા ભાગ હોય છે, અતે એકન ઉદેશ સાધનારા એવા તેમાં રહેલા 
જુદા જુદા ભાગની સખ્યા જેમ વધારે હોય, તેમ આવા હેતુને સારૂ તે યોજ- 
વામાં આવી છે એ વાતડું વધારે સબળ પ્રમાણુ મળી આવે છે. એમ છવાં 
જ્યારે મનુષ્યની આંતરિક રચના નીતિના પ્રદેશમાં માર્ગદરોક તરીકે ગણુવામાં 
આવે ત્યારે આપણે પૂરતી કાળજી રાખવી જઇએ કે કોઇ પણુ વ્યક્તિએ 
પોતાના સ્તભાવમાં રહેલ કોઈ/ ખાસ ઝુણુ, અથવા કોઇ અમુક રીતરિવાજના 
પરિણામર્‌ષ કેોઇ/ ગ્રુષુ ધણામાં દેપખ્ખાતા હોય, તોપષ્યુ આખી ન્નતિના 
સામાન્ય ગ્રુણુના ધોરણ્રૂપ ગષ્યુવાની ભૂલ ન કરવી ; અને સહુથી વિશેષ 
અ વાતની કાળજ રાખવી જઇએ કે ને ઉંચામાં ઉંચા તરવનું કાર્ય મનનાં 
ખીજ્ન સર્વ આંતરિક વલણુ અને લાગણીઓને નિયમમાં રાખવાનું અને 
સુધારવાનું છે તે ભૂલાય નહિ, અથવા દૂર રાખવામાં આવે નહિ. આ 
સવી પરી તરવની કાંઇક અસર તો થશેજ, પણુ તે પ્રકૃતિમાં હવે પછી 
બતાવવામાં આવશે તે પ્રમાણે સવીત્તમ હોવાથી ખીન્ન સર્વ ઉપર પ્રાધાન્ય 
ભોગવતું હોવું જઇએ. ઉપર્‌ કહેલી ખે ન્નતની સાવચેતી રાખવાનું કામ 
મુશ્કેલ હોવાથી, વળી આ શક્તિ, ગ્ઝેટલે નેતિક સદસદ ન્નણુનારી સ્વાભાવિક 
ખુદ્દિના સંબંધમાં મવુષ્યજ્નતિમાં ને કંઇ થોડા ભેદ દેખાય છે એથી, અમને 
મનુષ્યની અંદર શું સું યઇ રહ્યું છે તેવું યથાર્થે અવલોકન કરવા માટે જે 
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ધ્યાન રાખવાની જર્‌ર છે એથી એમ બને છે કે મતુષ્યના બાશ્યરૂપનું 
જેમ ધણુ ભાગે નિશ્રિત ધોરણુ છે તેમ તેની આંતરિક પ્રકૃતિડું કોઇ નિશ્ચિત 
ધોરણ છે કે નહિ, તેના સંબંધમાં વિદ્દાનો એકમત થયા નથી. માનવીશરીરના 
બાલ્યરૂપ સંબંધી પણુ બરાબર ખાતરીથી કહેવાય નહિ, તોપણુ આપણે જ્યારે 
તેના આકાર વિષે વાત કરીએ છીએ ત્યારે આપણે એકખીન્નનું કહેવું સમજ 
શકીએ છીએ ; એજ બમાણે આપણે ન્યારે અતઃકરણુ અને આંતારિક તત્વો 
વિષે વાત કરીએ છીએ ત્યારે, આપળં ધારણુ યથાર્થ અથવા બરાબર રીતે 
નિશ્ચિત ન હોય તાોપણુ, એક ખીન્નના કહેવાની મતલબ સમજી રાઇ ગએ છીએ. 
એટલા માટે માણુસોને તેમને પોતાને દેખાડવાનો, અથતા જીવનને અને 
વતનને કયો માગે તેમતી ખરી પ્રકૃતિ સુચવે છે એ બતાવવાનો પ્રયત્ન 
કરીએ તે તે અસ્થાને નહિ ગષ્માય. હવે માનવપ્રકૃતિના અવલેો।કન ઉપરથી 
સદાચારની જે કલવ્યપરાયણુતા બતાવવામાં આવી છે અતે તેના પાનના 
જે હેઝુઓ ને જષ્ાવવામાં આવ્યા છે તે,--જેમ જે વસ્તુએ। બાજ્ન્દ્રિઓઆથી 
જષ્યાય છે તેની સાળિતી માટે એ ઇંદ્રિયોને પૂછવું પડે છે તેમ,--પ્રત્યેક 
માણુસના અતઃકરષયુ અને સ્તાભાવિક સદસદ વિવેકખુદ્દિના નિર્ણય માટે 
કરવામાં આવેલી દલીલ સમાન ગણુવાનાં છે. હવે જેન આપબી આંતારક 
લાગણીઓ, અને બાશ્ ઈદ્રિયોદ્દારા થતું સાન એક સરખી રીતે ખરાં હોય, 
તો પછી જેમ આ ઈદ્રિયોદ્દારા ષાસ્ત થતા સાન ઉપરથી આપણે તા(કેક સત્ય 
સિહ કરીએ છીશ અને તેની વિરૃદ્ધ કોપ) કશે! આદ્વપ લાવી શકતું નથી, 
તેમજ આ લાગણીઓ ઉપરથી જીવન અતે વતન] સત્ય સિદ્ધ કરી શકીએ 
છીશએ. આંખે વડે કરેલા ષયોગે। ઉપરથી સિદ્ધ કરવામાં આવેલા ચસ્મુ- 
શાગ્ત્ર (019૬105) ના સત્ય સંબધી આપણુ જેમ શંકા લાવી શકતા નથી, 
તેમ માણુસને તેની આંખ નજ્નેવા માટે આપેલી છે એ વાત વિષે આપણે કાંઇ 
પણુ શંકા રાખી શકતા નથી. હવે લજ્ક્નરૂપી આંતરિક લાગણી આપણામાં 
છે એ વાત કખુલ રાખતાં, નેમ ચન્ષનુએ આપણુને આપણો માગે બતાવવા 
" માટે આપવામાં આવ્યાં છે એ વાતનો કરશો રક નથી તેમ તેને ફજેતી 
થાય એવાં કાવ કરતો અટકાવવા માટે એ લાગણી આપવામાં આવી છે 
એ નિઃશંક છે. અતે આ આંતરિક લાગભજીઓએ ખરી છે, એટલે માણુસની 
પ્રકૃતિમાં એવાં જુદાં જુદાં ભાવં અને લાગણીઓ છે, એ તેને જેમ 
ખાશ્રદ્રિયા છે એ નિઃસંદેઠ છે તેમ ખાત્રીપૂવેક કહી શકાય છે. વળી ન્નેકે 
ઈદ્રેયાના સંબંધમાં જે ભૂલ થવાનો સંભવ છે તે કરતાં આ લાગણીઓના 
સંબંધમાં ભૂલે યવાને વધારે સંભવ છે તોપણુ તે પર આધાર રા ખ્યાથી 
આપણે ભૂલ કરીશું એવું માનવાનું કશું કારયુ નથી. 
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વળી એ વાત પણ્‌ નઃશક છે ક માણસના અંતઃ કરણુમાં રહેલાં જુદાં 
જુદાં વલણુ, ભાવ કે તરવ છે કે નેઓ તેને સમાજ પૅત્યે દોરે છે, અને 
સમાજના સુખની (ંદ્દે કરવા તેને પેરે છે. એના ન્ટેવું માણુસમાં રહેલું 
એક પણુ આંતરિક તત્વ નથી કે જે તેને ખુરાઈ તરપ્ર દોરતું હોય. ભલું 
કરવાની આ પ્રેરણુ। ને તે પત્યેતી લાગણીઓ સ્તુતિપાત્ર છે એવી ખાતરી 
આપણુ હદયમાં થાય છે ને તે ખાતરી આપનાર વિવેક'મુદ્ધિ તે પેરણુ। ને 
તે લાગણીઓથી એક જાદેન તત્ત્ત છે. આ બધુ આગલા વ્યાખ્યાનમાં પૂર્ણુ 
રીતે દશાવવામાં આવ્યું છે. 


પણુ તે વિષે કોધ્ટ નીચ મૃજબના વાંધા કાઢે કે, “આ બધું સત્ય હોય તે. પણુ 

તેને સદાચાર અને ધર્મ સાથે શે। સંબધ છે ₹ એને માટે તો આપણે આપણામાં 
રહેલાં બીક્ન' તત્ત્વો, લાગ'ચીઓ કે રૂચી ખો કરતાં પર-સ્તેહ વધારે સબળ 
હોવાથી એ માર્ગે બીજનું ભલું કરવા દ્દોરાઇશ્મે એટલુંજ નહિ, પષ્યુ તેની સાથે 
એ પણુ જર્રતું છે કે આપગું આખું ચારિત્્ય વિચાર અને મતન ઉપર રચ 

વામાં આવે ; અતે આપગું પ્રત્યેક કાર્ય કોઇ પષ્યુ એક તત્ત્વ કે મતોભાવના 
જેર કે પરાબલ્ય પર આધાર રાખે ર પષ્મુ કોઇ નિશ્ચિત નિયમથી નિયંત્રિત 
થાય. આપણી મ્કૃતિમાં એવુ શં છે (આ વાત આપી ષકૃતિમાંથી જે કાંધ 
પમાષ્યુ મળી આવે છે તેનેજ લગતી છે છે) કે જેથી આપણે એમ કહી શ#ી એ કે 
આપણે આ ઠેતુતે માટે સૃશ્નયા હતા ? અથવા મડુ 'યનો સ્તભાવ કે જે અસ્થિર 
અને ચચળ સ્તભાવ છે તે આવા નિયમને આધીત છે, એ કેવી રીતે જણાય ? 
માણુસા કેપ્ઠ પણુ વિચાર કર્યા વિના, એટલું નહિ પણુ જે ખાસ 
જ્તતના વિચારને આપણે વિવેકખુદ્ધિ (/:૦2801€106૩) કળીએ છી ખે તે વિત। 
કઇ કાર્ય કરવું એ ખરેખર નહિ બનવા જેગ અને અસ્તાભાવિક છે, કારણુ 
કે તેમ કરવું એ આપણી પકૃતિની વિરૃદ્ધ છે. વળાં એવો કોઇ, પણુ માણુસ 
નથી કે જે કોઈ, એક સ્થાન, દેખાવ કે મકાનને ખીક્ન ફરતાં વધારે પસંદ 
કરતો ન હોય, તેમ એવે! પણુ કોઇ માણુસ નથી કે જે ( નને સ્વાર્થ અથવા 
રીસ આડે આવે નહિ તો ) ક્રરતાના કાર્ય કરતાં પરોપકારતું કાર્ય પસંદ 
ન કરે પણુસ્વાર્થ અતે રીસ આડાં આવે છે, અતે ધણી વાર વિચાર 
અને વિવેકખુદ્ધિથી વધારે જેરાવર હોય છે અને તેમને દબાવે છે. છણવે 
જેમ પસુગ્ખામાં કેટલીક જ્નતતી લાગણ્યીએ। તથા ર્ચીઓ હોય છે કે જે 
વતી તેઓ તેમના સ્જનારે તેમને જે હેઝુ માટે સજ્યાં છે તે પુરા પાડવા 
દારાય છે, તેમ મડૃષ્યમાં પણુ ગવી લાગીઓ તથા રૂચિઓ છે, અને ફેર 
એટલોજ છે કે તે સિવાય મતૃષ્યોમાં વિચારશક્તિ અને વિવેકખૃઢિનું તત્ત્વ 
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ઉમેરાયું છે અને જેમ પશુઓ પોતાની પ્રકૃતિનું કોહટ અમુક તત્ત્વ 
અથવા તેમતી કેપ ખાસ લાગણી જે તેમનામાં અમુક વખતે સર્વથી 
વધારે પબળ હોય તેને અડૃસરતાં પોતાની પ્રકૃતિ પ્રમાણેજ વર્તે છે, તેમ 
ચું મ'ણુસ પોતામાં રડેલું કોઇ પણુ તત્ત્ત, પછી તે મનેોલત્તિ હોય કે 
વિવેકબુદ્ધિ હાય, અને જે અમુક વખતે તેનામાં સહુથી વધારે પ્રબળ હોય, 
તેને અનૃસરતાં પાતાની પ્રકૃતિ પ્રમાણે વતતો। નથી શું ( આ પ્રમાણે માણુસોા 
તેમની પોતાની જાદી જુદી ખાસ પ્રકૃતિથી માન કે ધન કે સુખ શોધવા 
આકવષાય છે. વળા ફેટલાક એવા પણુ હોય છે કે જેમની પકૃતિ 
તેમને અસાધારષ્મુ ષમાષણુમાં ભલ્ષમતસાઇ! કે દયા પ્રત્યે દોરી લધ્ઠ ન્નય 
છે, અને તેમતી પાસે તેમના ન્નતિબધુગએ નું ભલું કરાવે છે; અને 
એવાય કેટલાક હોય છે કે જેએઓ પાોતાતી સમજશક્તિતો ઉપયો!) ગ ઉતાવળથી 
કરતા નથી પણુ પુરે। વિચાર કર્યી પછીજ તેમને જે કેપ્ર કરવાડું હોય તે 
કરે છે. તો! પછી પ્રત્યેક જણુ તેન;,માં મતાભત્તિ કે વિચાર કે ર્ચીઓ વગેરે 
વધારે પબળ હોય તે પ્રમાણે ભલે પોતાની પ્રકૃતિને અનુસરીને વતે, પણુ 
એમ થતાં સદાચારી માષ્યુસે મહર્તાકાંક્ષી કે લોભી કે વિષવી માણસોને 
રાષ કાઢવો જેપદએ નહિ, કારણુ કે આ લોકો પણુ તેની માફ્કજ પોતાની 
પ્રકૃત્તિને અતુસરીને વર્ત છે. આવી રીતે જેમ કેટલાક સંજ્નેગોમાં આપણે 
નિયમશાગ્ત્રમાં ફરમાવેલાં કાર્યા કરતાં આપણી પ્રકૃતિ પ્રમાણે વતીએ 
છીએ, તેમજ ખીજ્ન' સન્નેગાોમાં તેથા ઉક્ષટું“« કરતાં આપણે આપણી 
પ્રકૃતિ પ્રમાણે વર્તાએ છીએ.” 


હવે આવું સ્તછ'દી રીતે ખોલવું એવી માન્યતા ઉપર રલ્યું છે 
કે કોણ તાત્કાળિક વિષયસુખને માટે જેમ ન્યાય અને પમાણિકપણાના 
“ણીતા નિયમના ભંગ માણુસો। કરે તેમ તેઓ નને કોપ ષલેાભન કે લાલચ 
ન હોય તો! તેએ (સનયમને અનુસરે છે, ત્યારે તેએ માત્ર પોતાની પ્રરૂતિ 
પ્રમાણે વર્તે છે. હવે નને આ ખરૂં હોય તો! પા૩લ કહે છે કે માષણુસોા 
“સ્વાભાવિક રીતે પોતાને માટે નિયમર્‌પ છે?” એ ખરૂં હોઇ શાકે નછિ. 
પોતાની પ્રકૃતિને અડુસરીને વતત્રાને અર્થ માત્ર મા'્ગુસતી મરજીમાં આવે તેવું 
કરવાને! હેય તે! પ્રકૃતિ એ નીતિમાં કોઈ પણુ રીતે મામેદર્શક છે એમ 
કડેવું એ પણુ અર્થશૂત્ય કહેવાય ; અને તેને અનુસરવું એમ કોપ્ઠ ખાસ 
અર્થેમાં કહેવું એનો પષ્યુ કશે। અથે સ્ટે નહિ. કારણુ કે શું કદી કોઉ પણુ માણુસે 
પોતાને ગમ્યું ન હોય એવું કાંધ કર્યું છે? અને એમ છતાં પાચીન કાળના 
વિઠ્દાનો પ્રરૂતિથી આડે માર્ગ જવું એને દૂરાચાર કહે છે ; અને પકૃતિ પ્રમાણે 


શદ 


વતન રાખવુ એ તેમને માટે એવું તો ધે છે કે તેમના કહેવા પ્રમ!ણે તેમાં સદા- 
ચાર સચવાયા એમ કહેવાય આ કારણથી પ્રકૃતિ પ્રમાણે વતન રાખવું એનો 
અર્થ માત્ર મરજછમાં આવે તેમ વતતું એમ નહિ, પણુ એથી કેપ્કક જુદો છે 
એમ પ્રચલિત ભાષા ઉપરથીન આપણે ન્નષ્ણી શષીએ છીએ, એમ છતાં 
એટલું કહેવાની જરૃર છે કે “માનવપ્રરૃતિ' એ શબ્દનો અર્થ સમક્નવવાની 
જર્‌ર છે છતાં આ વ્યાખ્યાનનો મુદાનો પ્રશ્ન એટલે, પ્રત્યેક માણુસ સ્વાભા- 
વિક રીતે પોતાને માટે નિવમર્‌પ છે, અતે પત્યેક પોતાની અદર સત્ય અને 
ન્યાયનો નિયમ અને તેને અનુસરવાતી કતગ્યપરાવણુતા જેદઇ શકે છે, એ 
વાત સમજવા માટે અને તેનો અથ કરવા માટ એ શબ્દની સમજીત જેટલી 
જર્‌ેરની હોય તે કરતાં વધારે શબાના અર્થ કરવાનો નથી. આન્સ વાત પાઉલ 
અહિં આપેલા શાસ્ત્રના વચનમાં કહે છે, અતે આગળ જષ્યાવવામાં આવેલે 
આક્વેપ એ વાત માન્ય રાખતા હોય એવા દેપખ્પાવ કરીને તેને ખરી રીતે 
નકારે છે, અને “પ્રમૃતિ?”' એ જુદી જુદી ૬ૃથ્ટિથા ન્નેવામાં આવે છે, 
અને એ રા”દનેો અર્થ જદો જઝદ્દો કરવામાં આવે છે એટલું ધ્યાનમાં લઇ 
અને જ્યારે એ રા” જવનના માગેદરાક તરીકે, અથવા ને વડે મનુષ્યો 
પોતે પોતાને માટે નિયમર્‌પ છે એ દસીવવા માટે વપરાય છે, ત્યારે તે કઇ 
દૃષ્ટિથી જવામાં આવે છે અને કયા અથમાં વપરાય છે એ ધ્યાનમાં લઇ 
ઉપલા આક્ષેપનો પૂરો જવાબ આપવામાં આવરો, અને આ વ્યાખ્યાનને 
મથાળે આપવામાં આવેલા રાસ્ત્રવચનનાો અય બરાબર સમળનશે. હું કહુ 
છું કે એ શબ્દની એ સમજાત પુરતી થશે, કારણુ ક તે ઉપરથી દેખાશે કે 
“પ્રકૃતિ” એ શબ્દ તેના એક અમુક અર્થમાં આપણે માટે નિયમર્‌પ 
નથી, અને ખીન્ન એક અર્થમાં સ્પટટ રીતે નિયમર્‌પ છે. 


૧* “પ્રરૂતિ' એટલે માષ્યુસમાં રહેલું કાઈ પણુ તત્વ એમ ધણી વાર 
કહેવામાં આવે છે, અને તે કળ ન્નતડું છે કે તે કેટલા પ્રમાણુમાં છે તે 
વાતનો પણુ કશો વિચાર તેની સાથે કરવામાં આવતો નથી. દાખલા 
તરીકે, કોધતી લાગણી અતે માબાપનો પોતાનાં બાળકે પ્રત્યેના 
સ્નેહ એ બને એકસરખી રીતે “ પ્રમૃતિ” ગણુવામાં આવે છે. અને ધણી 
વાર એકજ માણુસમાં પરસ્પર ઉલટી દિશામાં ખે ચતાં હોય એવાં વિરોધી 
તત્ત્વો જેવામાં આવે છે, તેથી તે એ રાબ્દના આ અર્થમાં પોતાના આ 
એકજ કાર્યથી પોતાની પ્રકૃતિને અતુસરે છે અને તેની વિરૂદ્ધ પણુ “વર્તે છે. 


૨. જે લાગણીઓ આપણામાં સહુથી વધારે પ્રબળ હોય છે અને 
આપણાં કાર્યા ઉપર્‌ સહુથી વધારે અસર કરે છે તેમને વણી વાર “પ્રરેતિ' 


ઉડ 


કહે છે. આ લાગણીઓ દૂરાચાર તરફ દોરી જતી હોવાથી મનુષ્યશ્નતિ 
આ અર્થમાં સ્વાભાવિક રીતે દૂરાચારી એટલે ષકૃતિથીજ દૂરાચારી છે એમ 
કહેવાય જેમ વિદેશીઓ વિષે પાઉલ કહૅ છે કે “તેઓ અપરાધ અને 
પાપમાં મરેલા હતા, અને આસ્ાભંજનના આત્મા ષમાણું ચાલતા હતા, 
અને તેઓ પ્રકૃતિથી કોપનાં છોકરાં હતાં” ( એફેસીઓ ર ; ૧, ૨, ૩). 
તેઓ પકૃતિથી દૂરાચારી થયા સિવાય પ્રકૃતિથી કોપનાં બાળકે! કોપ્ઠ પણુ 
રીતે થઇ શકે નહિ. 


આ પ્રમાણે “પકૃતિ” શબ્દના બે જુદા જુદા અર્થ છે, પણુ તે બન્ને 
અર્થ એવા છે કે મતુષ્ય પોતેજ પોતાને માટે નિયમર્‌પ છે એમ કહી રશાકાય 
નહિ. એ ને અર્થ આપવામાં આવ્યા છે તે એટલાજ માટે છે કે તેમને 
ખાજુએ મૂકવામાં આવે, અને ઉપરના આઘ્વેપમાં જેમ પાછલે અર્થ 
હવે પછી જે ખીશ્ને અર્થ તપાસવામાં અતે સમ-ક્નવવામાં આવશે તેની 
સાથે ભેળસેળ થઇ! ગયે છે, તેમ થતો અટકે. 


૩. પેરિત કહે છે કે “ વિદેશીઓ સ્વાભાવિક રીતે નિયમશાસ્ત્ર 
પ્રમાણે વર્તે છે,” એટલે પોતાની પ્રકૃતિને અનુસરીને તેઓ એમ કરે છે. 
અછ્ધિ પકૃતિ ને શાસનમાં પ્રગટ કરેલા નિયમથી કોઈઇએક જીદી બાબત તરીકે 
બતાવવામાં આવી છે, તો પણુ તે માત્ર નકારવાચક નથી. એ શબ્દથી તેમણે 
કંઇ કર્યુ ન હોય તે કરતાં તેથી, એટલે ષફૃતિથી, નિયમશાત્ન્નનાં કાર્ય કયી હતાં 
એ વાત તે વિશેષ પ્રમાણુમાં દશાવવા માગે છે. એ તેો। સ્પટ છે કે આ વચનમાં 
આપવામાં આવેલા આ શબ્દને। અર્થ તેના ભુંડાઇ તરક દોરનાર એવા પહેલા 
અર્થ જેવો! નથી ; કારણકે આ પાછલા અર્થમાં તે ભલાઇ તરફ દોરનાર 
છે. મનુષ્યમાં એવુ સું છે કે જેથી તે “ પ્રકૃતિથી ( સ્તાભાવિક રીતે ) 
પોતાને માટે નિયમર્‌પ છે ”” એ નીચેના શબ્દોમાં સમ'નવવામાં આવ્યું છે : 
“તેઓની પેરકખુદ્ધિ તેઓની સાથે શાહેદી આપતાં, તથ્રા તેઓના વિચાર 
એકખબીન્નને દોષિત અયવા નિદદીષ ઠૅરાવતાં, તેઓ પાતાના અતઃકરણુમાં 
લખેલા નિયમનું કામ દેખાડે છે.” હવે જે “ તેમના અતઃકરણુમાં લખેલાં 
કામી ”' અને “ પ્રેરકબુદ્ધિની શાહેદી” એ બેને જુદાં પાડવામાં આવે તો 
પહેલાનો અર્થે માયાળુપણું અને મમતા, અથવા જેને પ્રેરિત “સારં' કહે છે, અને 
જે વલેણુકને આ પ્રેરિત વારંવાર ક્રમાવે છે તે પત્યે સ્વાભાવિક વલણુ સમજવું 
બેદીએ. આ તેની પ્રકૃતિનો એ ભાગ છે કે ને વિષે આગલા વ્યાખ્યાનમાં 
વર્ષુવેલું છે ને જે માષ્યુસતે સમાન તરક દોરે છે, અતે ન્રેના વતી તે, 
ચોાતાની મનોભત્તિ કે પોતાને સ્વાર્થ તેને આડૅ માર્ગે દોરી ન ન્નય તો, તેમાં 

૩ 


૧૮ 


(સમાજમાં ), સ્તાભાવિક રીતે ન્યાયની રૂએ અને ભલ્મનસાઇથી વસ છે. 
તોપણુ મનના જદા જાદા ભાવ અને ખાનગી હિતના વિચાર જે ( ભલે 
આડકતરી રીતે હોય તોપષુ ) આડે માર્ગે લઇ જય છે તે અમુક અશે 
સ્તાભાવિક છે અતે તે ધણી વાર અતિ પબળ હોય છે ; અને એમાંનો 
કોઇ પણુ ભાવ વગેરે આપણામાં પ્રકૃતિ એ સા પ્રમાણુમાં મૂકેલ છે તે 
ન્નણુવાનું આપણી પાસે કરું સાધન નહિ હોવાથી, ગએ સ્પષ્ટ છે કે જેમ 
આપણા પાતાના હિતનાજ વિચાર આપણે માટે [(નયમર્‌પ થઇ શકતા નથી, 
તેમ આપપ્યા મનના ભાવ સારા અને યોગ્ય હોય તોપ'સુ માત સ્વાભાવિક છે 
એટલાથીન આપણે માટે નિયમર્‌પ થઈ શકતા નથી. પણુ પ્રત્યેક મવુ યમાં 
વિચાર અને વિવેકનું એક ઉત્વુ તત્તત હોય છે, જે તેના અતઃકરણુનાં જુદાં 
જુદાં તત્ત્વાનાો તેમ%૪ તેનાં ખાદ્ય કાર્યનો પરસ્પર ભેદ બતાવે છે, ને ને તેનો 
અને તેમતેો પણુ ન્યાય કરે છે. અમક કાવી ન્યાયી, યાગ્ય અને સારાં છે, 
અને ખીન્ન બુંડાં, અન્યાયી અને અયેગ્ય છે, એવુ તે નિશ્ચિતપણું કહે છે, 
અતે નને તેની સલાહ લેવામાં ન આવે તાપપ્મુ તે ન્યાયાધીરા તરીકે પોતાને 
અધિકાર પોતાના હાથમાં લે છે, અને કાર્યી કરનારને પસદ કરે છે કે તને 
દોષિત ઠરાવે છે અને જે તેને શનેરથી દબાવી દેવામાં આવે નહિ તો 
સ્વાભાવિક રીતે અને ખાતોીપૂર્વક તેના પાતાના આપેલા દંડનું સમર્થન 
કરે, અતે તેને મજર રાખે, એવો એક ખી-ને તેનાથી અધિકાધિક 
ઉંચો અતે અસરકારક દંડ થનાર છે એમ સુચવે છે. પણુ વિવેક'મુડ્ડિ 
( ૪૦૩૭૯1૦1૧૦૦) ના કાર્યના આ ભાગનો વિસ્તારથી ખલાસો આ ઠેકાણે 
આપવાનો મારો દરાટઢો નથી. માષુસમાં સ્વાભાવિક રીતે આ શક્તિ 
છે તેને લીધે તે એક નેતિક પાણી ખને છે અને તે પોતા પ્રત્યે નિયમર્‌પ છે. 
અને મારે એ કહેવાની ન૪ર્‌ર છે કે અદ શક્તિ તેના હદયમાં રહેલાં ખી?નં 
તરવોની માફક અમૃક અસર કરનાર માત્ર એકજ તત્વ તરીકે ગષ્યુવાની 
નથી, પણુ તેની ન્નતમાં તેમ પ્રકૃતિમાં તે સવૌીપરી છે, અતે ખીજ સર્વે 
શક્તિઓ ઉપર અધિકાર ભોગવે છે એમ ગપ્યુવા]ું છે. 


આ શાક્તિ કે જે આપણા મનની જાદી જુદી લાગણીઓ અને 
"આપણાં જુદાં જુદાં કાર્યીને પારખે છે, અને તેએને પસંદ કરે છે અથવા 
નાપસંદ કરે છે, તેનો આ હક કે તેતી આ સ્વાભાવિક સર્ષ શ્વેતાને લઇને, 
મડૃષ્યો પોતાને માટે નિયમરૂષ બતે છે, અતે આપણી પ્રકૃતિના આ 
નિયમડં પાલ્ષન કે તેવું ઉલ્લંલન થયાથો આપણાં કાયાને, સહુથી ઉત્તમ અને. 
થોગ્વ અર્થમાં, સ્વાભાવિક કે અસ્તાભાવિક ગણાય છેઃ એના. વિષે, વધારે 


જહ 
સમજાતી આપવાની જર્‌ર છે, અતે મને આશા છે કે જે નીચેના કેટલાક 
વિચાર ઉપર બરાબર ધ્યાન અપાશે તો તે સપણ થશે. 


મનૃષ્ય પોતામાં રહેલ કોઇ પણુ તત્ત્ત કે વલષ્મુ જે અમુક વખતે 
સહુથી વધારે પ્રબળ હોય તેને અનુસરીને ચાલે, અને એમ છવાં તે પોતાની 
ખરી પકૃતિથી આડું અથવા વિરૃદ્દ વતત કરે એ બનવાન્નેગ છે. 
ધારો કે કોઉ) પશુ, કષ્ટ પણુ લાલચથી નનળમાં ફસાયું હોય, અને તેથી તેનો 
નાશ થયે! હોય; તે! ત્યાં એ ખુલ્લું દેખાડ આવે છે કે એ પશ્ુએ પોતાની 
રૂચી તૃપ્ત કરવા ઘેરાતાં પોતાના મનના વલષ્યુનેજ અનુસર્યુ છે, અને તેની 
પ્રકૃતિ અને તેનું આ કાર્ય એક ખીશ્નની વિરૃદ્ધ નથી. અને તેથી સિદ્ધ થાય 
છે કે તેતું આ કાર્ય સ્તાભાવિક છે. પગુ ધારે કે કેઈ માણુસ પોતાનો નાશ 
નકી થવાનો છે એવું જ્ન'ચીને, કોણ તાત્કાળિક સુખના ભોગાર્થ તેમાં ઝપક્ષાવે, 
તો તે પેક્ષા પશુની મ'ફક પોતાની સર્વથી વધારે ષબળ ઇચ્છાને વશ થાય 
છે એ ખરં છે, પણ નેમ કોઈ કળાના છેક અધમ કાર્ય અતે તે કળામાં 
સવથી વિશેષ પ્રવીષ્મુ માણુસની શક્તિ વચ્ચે કેઇઇ જનતતો મેળ કે સબંધ 
નથી, તેમ તે માષુુમયની પ્રકૃતિ અને તેના આવા કાર્ય વચ્ચે કશો મેળ હોતે 
નથી. આવો નિણ્‌ય કરીએ છીએ તે તે કાર્ય અથવા તેનાં પરિણામ શાં 
છે તેનો વિચાર કરવાથી નહિ પણ્યુ તેના કતાની ધકૃતિતી સાથે તેવા કાર્યની 
તુલના કરવાથી તે સિદ્ધ થાય છે, અને આવુ કાર્ય મગૃખ્યની પ્રકૃતિને છેક 
પ્રતિકૂળ છે તેથી તે ખરેખરી રીતે અતે શબ્દના ખરા અથમાં અસ્તાભાવિક 
ગણાય છે. આ “ અત્વાભ્રાવિક” શબ્દજ એ અનુરૃપતા દશાવે છે. 
આથા કરીને “ તેની પ્રકૃતિને પ્રતિકૂળ ” એ શખ્ટોને ખદ્લે ““ અસ્તાભાવિક ” 
શખ્દ આપણે હવે વાપરી શાળીએ છી એ. કારષ્યુ કે આ શબ્દ વધારે પરિચિત 
છે, પણુ અહિં એ કડેવું ન૪ર્‌ર] છે કે એ બને શબ્દનો અથે એકજ છે. 


હવે આપણુ શા કારણુથી આવા ઉત.વળીઆ કાર્યને અસ્તાભાવિક 
ગણીએ છીખએે? એ માણુસ યોગ્ય અને ધ્યાનપુર્વક સ્વ-પ્રેમતત્ત જે તેની 
પ્રકૃતિનો એક અશ છે તેની વિર્દ્ધ ચાલ્યો છે તેનુ કારણુ એજ હશે ? નહિ : 
કારણુ કે જે તે જેવી રીતે વર્ત્યા તેથી તદન ઉલ: રીતે વત્યી હોત તે તે 
ખઔઓજાં એક તત્ત્ત કે જે તેની પ્રરૃતિનો અર પણુ છે, એટલે મનેોવિકાર કે 
રૂચી, તેની વિરૃદ્ધ એટલાજ પ્રમાષ્યુમાં વર્ત્યા હોત. આપણામાં કરે) ઉપસ્થિત 
થએલી ઇ/ચ્છાની તૃપ્તિડું પરિણામ વિનાશ અથવા તો! ભારે દુઃખ થરેજ એવું 
જાણીને તે તૃપ્ત કરવાની ના પાડવી એ કાઇ પણુ રીતે અસ્તાભાવિક કાર્ય ન 
કહેવાય 3 પષ્યુ આત્રા ક્ષણિક સુખને માટે ધ્યાનપૂર્વક સ્વપ્રેમની વિરૃદ્ધ વતન કરવું 


ક્રેઝ 


એ ઉપર આપેલા દાખલામાં અસ્તાભાવિક ગણાય. તેમ વતેવાથી તે માષુસ 
માત્ર અમુક તત્ત્ત કે ઇચ્છાની વિરૃદ્ જનય છે અથવા અમુક પળે જે ભાવ કે 
લાગણી તેનામાં સહુથી વધારે પ્રબળ હોય તેની વિરૃદ્ધ જય છે તેને લીધેજ તેતું 
વર્તન અસ્વાભાવિક ગષ્યાતું નથી, તેથી જ ગુ।ય છે કે મતના ભાવ અતે ધ્યાન- 
પૂર્વક સ્વષેમ વચ્ચે મે હજુ સધી બતાન્યો। નથી એવે કેઈ ભેદ હોવે! જોડએ. 
અને આ ભેદ માત શક્તિને! કે અશનો ભેદ નહિ હોવાથી હું તેને પ્રમૃતિને 
ભેદ કહું ષટ. અને ઉપર આપેલા દાખલામાં જે ધ્યાનપૂર્વક સ્વ-પ્રેમ પર 
વિજ્ય પામે છે તો તેનું પરિણામર્‌પ કાર્ય અસ્તાભાવિક છે, પણુ નને ધ્યાનપૂર્વક 
સ્વ-પ્રેમ મનના ભાવ પર વિજય મેળને છે તે! તે કાર્ય સ્વાભાવિક બને છે, 
તેથી એ સ્પષ્ટ ન્નેઝ શકાય છે કે સ્વ-પેમ એ માનવપ્રમૃતિમાં મતોવવિકાર 
ચઢટીઆતું તત્ત્વ છે. ધ્યાનપૂર્વક સ્વ-પ્રેમતી વિરૃદ્ધ વતન થતાં માનવપ્રકૃતિનું 
ઉલ્લ ધન થાય છે, પણુ આવા મનોવિકારની વિરૃદ્ધ જતાં તેમ થતું નથી. 
એટલે આપણે નને માનવષકફતિ પ્રમાણે વતવું હોય તો ધ્યાનપૂર્વક અને યોગ્ય 
સ્ત-પેમ જેમ પેરે તેમ વર્તવુ જનેઇએ. આ પ્રમાણે, વિવેકઅુદ્ધિ (€૦180101100) 
નો કશે! પણુ ખાસ વિચાર કર્યી વગર, આપણી અંદરવું એક તત્ત્વ ખીન્નના 
ક્ર્તાં વધારે ઉચ્ચ છે એ આપણે સ્પષ્ટ રીતે જપ શકીએ છીએ ; અને એ 
પષ્મુ જઇ શછીએ છીએ કે આ શ્રેષ્ઠતા તે તત્ત્વના જેર કે પાબલ્યના 
પમાણુ ઉપર કશે। આધાર રાખતી નથી. 


હવે આપણે માનવપ્રમૃતિ નરે અમુક અશૅ વિધવિધ લાગણીઓ, 
મનેોવિકાર, રૃચિ વગેરેની, અને અમુક અરી વિચારના તત્ત્વ કે વિવેકબુષ્િની 
બનેલી છે તેનો, આ ખેમાંનો કોઈ પણુ અશા કયા પ્રમાણુમાં પ્રાબલ્ય ભોગવે 
છે તે ધ્યાનમાં લીધા વગર, વિચાર કરીએઃ* એમ કરતાં ક ક્ર 
મવના જે વિવેકબુદ્ધિ છે તે તેનામાં જે મતોવિકાર પ્રત્યાદિ હોય છે 
તેથી શ્રેષ્ઠ છે. 


મનના ભાવ કે રૂચિ એટલે અમુક અમુક પદાથ કે વસ્તુઓ પ્રત્યે 
થતું વલણુ છે, અને તેમાં એ વસ્તુઓ શા શા સાધનથી પાપત થાય તે 
નતણુવાનું કે જેવાનું કૂખ પણુ સ્થાન નથી. હવે ધણી વાર એવું બને છે 
જે અમુક વસ્તુઓ જે પ્રાસ કરવામાં ખીજને હાનિ થાયજ તે પામવાની 
ઇચ્છા ઉત્પન્ન થાય છે. આ સ્થળે વિચાર કે વિવેકખુદ્ધિ દાખલ થાય છે 
અને એ સંન્નેગોમાં એ વસ્તુએ પાછળ જનાનું નાપસંદ કરે છે ; પષ્યુ તે 
ઇચ્છા મનમાં રહે છે. હવે કોનું માનવું, રૂચિવું કે ઝુદ્ધિતું આ પ્રમનો ઉત્તર 
માનવપ્રકૃતિતી યોજના અને બંધારષ્ુ ઉપરથી, કયું તત્વ વધારે પ્રબળ છે 
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તે ક્યા સિવાય, સં આપી શકાતો! નથી? અથવા આ ખધાનેો વિચાર 
કરવાની કંઇ જરૂર છે ? વિચાર કે વિવેકનું તત્તત માણસમાં રહેલાં જુદાં જદા 
ભાવ, કે લાગણીઓ અને રૂચિઓની સાથે સરપખાવતાં, ગએ બધાં તત્ત્વોની 
વધારે કે ઓછી રશાક્તિનેો કશે પણુ વિચાર કયી વગર, દેખીતી રીતે સવીપરી 
અને શ્રેષ્ઠ છે એમ કહેવાથી એ પ્રશ્નનો ઉત્તર બુદ્ધિપૂર્વક અનુ પૂર્ણ રીતે નહિ 
અપાય? અતે આ મનોભાવ ભાવ કે લાગભીઓમાંનું કોપ્/ પણુ ગમે તેટલી 
વાર પ્રાધાન્ય ભોગતતે! હોય, પણ તેવું તે ધાધાન્ય માત્ર બળાત્કારથી છીનવી 
લીધેલો અધિકાર છે. વિવેક'મૃદ્ધિ તેની પકૃતિથી અને જ્વતતથીજ ચઢિયાતી 
છે ; અને રૃચિ વગેરેના આવા ખાધાન્યનો પ્રત્યેક દઃ'ખલે! માણુસની પ્રકૃતિ 
ઉપર્‌ કરવામાં આવેલે। બળાત્કારનો દાખલે! છે. 


આ બધુ “ન્નેર્‌ ” અને “ અધિકાર ” વચ્ચેના ને ભેદ સહુ ન્નણે છે 
તેજ બતાવે છે ; માત્ર ફેર એટલે! છે કે રાનતયકારભારમાં સું શા#ય છે અને 
સું ન્યાયપુરઃસર છે એ ખએેનો ભેદ દશીવવાને બદલે, અહિં માણુસમાં રહેલાં 
ઘણાં તત્ત્વોને તે લાષ્ઠ પડે છે. આ પમાણે, જે તત્ત્તથી આપણા પોતાનાં 
અઅંતઃકર્‌ણુ, સ્તભાવ અને કાર્યને તપાસીએ છીએ, અને પસંદ કે નાપસંદ 
કરીઝએે છીએ, તે માત્ર અમુક વખતેજ અમુક અસર કરી શકે છે એમ 
ધારવાનું નથી. એટલું તો પ્રત્યેક મતોભાવ અથવા હલકામાં હલકા મને।- 
વિકાર વિષે કડી શકાય છે. પણુ એ તત્ત્વ બધાથી શ્રેષ્ઠ છે, અને તેની 
પ્રકૃતિના કારણુથીન ખીન્ન બધાં તત્ત્વો ઉપર અધિકાર ભોગવવાનો સપરટ 
રીતે દાવો કરે છે, અને તે એટલે સુધી કોઇ) પ'યુ માણુસ વિવેકખુહ્દિર્પી 
આ રાક્તિતો વિચાર, તેના અરારૃપે ન્યાય કરવાનુ, માગે બતાવવાનું અને 
દૈખરેખ રાખવાનું કાર્ય ગણ્યા સિવાય કરી શકતું નથી. એ બધું આ શક્તિના 
વિચારના અશર્પેજ છે, અને પ્રાધાન્ય અતે અધિકાર ભોગવવો એ 
વિવેકખુદ્ધિનું કાર્ય છે એ મવૃષ્યના બંધારણુ ઉપરથીન્ટ દેખાય છે. તેને નેમ 
અધિકાર છે તેમ નને તેનામાં શક્તિ હોય, અને તેનામાં જેમ હક છે તેમ 
જે બળ હોય, તો તે આખા જગતડું રાજ્ય પૂણુ રીતે કરેજ કરે. 


આ વાત મડ]ષ્યની પ્રમૃતિ વિષે કાંધ્રક વિશેષ સાન આપણુને આપે 
છે ; આપણે કેવું જવન ગાળવા માટે સ્જ્નયા છીએ તે બતાવે છે ; અને 
આપણી ખરી પ્રકૃતિ આપષ્યુને વિચાર અને વિવેકખુદ્ધિથો માત્ર અમુક 
અંરેજ દોરાવા સ્રુચવે છે, એટલુંન્ટ નહિ પણુ જેન આપણે આપણી પ્રરૃતિના 
બંધારષયુ પ્રમાણું બરાબર વર્તીએ તો આપણે તેનાથી કેટલે અશે દોરવું જનેપએ 
એ પણુ બતાવે છે ; વળી આ શક્તિ આપણા ઉપર ખરો અધિકાર ભોગવવા 
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સારૂ, અતે આપણામાં રહેલાં તત્ત્વો, ભાવ અને કાર્યના જુદા જદા હેતુઓને 
નિયમિત કરવા સાર્‌ આપણામાં મુકવામાં આવી છે એ પણુ દશાવે છે. 
આ તેનો હક છે અને આ તેનું કાર્ય છે, અને એ કારણુથી તેનો અધિકાર 
પવિત્ર છે. અને માણુસો પોતાના કઇ માની લીધેલા હિત કે જેને તેઓ 
ખીજ રીતે પ્રામ્‌ કરી રાકે નહિ તેને માટે, અથવા પોતાના મનના કેઇ ભાવ 
જેને તેએ ખીજ રીતે તૃમ કરી શકે નહિ તેને માટે, એ અધિકારનું ઉલ્લંધન 
કરે, અથવા દ્રેહી બની તેને આધીન થવાની ના પાડે, તાપણું તેથી વિવેક- 
ખૃદ્દિના આ વાસ્તવિક થક અને કાર્યમાં કશે બ”ાધ આવતે! નથી. 


હવે આપણે આ બધુ ખીજ રીતે તપાસીએ અને એમ ધારીએ કે 
જણે કે વિવેકખુદ્ધિની આ સ્વાભાવિક શ્રે'ઠતા જેવું કશું ન હોય, અને 
મગૃષ્યમાં રહેલા એક તત્ત્ત અને ખીન્ન તત્ત્વ વચ્ચે માત્ર વધતા ઓછા 
બળ સિવાયનો ખીન્ને કેદ પણુ ભેદ ન હોય, તો આવું શું પરિણામ આવે 
તે જૈધઃએ. 


વાર્‌, માણુસનાં કાર્વીનો તેના પોતાના સંબંધમાં, જતિબંધુઓના 
સંબંધમાં અને પરમેશ્વરના સંબંધમાં શે વિસ્તાર અને તેની શી મર્યીદા છે 
તેનો વિચાર કરીએ. આપણી સ્વાભાવિક શક્તિ સિવાયની ખીજી એ 
કાયીને શી શી મર્યીદા છે? પહેલી બે જાતનાં કાર્યના સંબંધમાં આ ન્નતની 
મર્યીદા સિવાય ખીજી કશી નથી ; કોઇ પણુ માણુસ પોતાને માટે ૬ઃખ 
પસંદ કરતો નથી ; અને કોઇ પણુ માણુસ કારણુ વગર ખી”નને હાનિ 
કરતો નથી. કારષ્યુ કે આ મર્યીદાની અદર મનૃષ્યજ્નતિ ક્તણી જઇને 
મનોવિકાર કે તોકફાનીપણાને વશા થઇ પોતા ઉપર તેમ બીત્ન ઉપર દુઃખ 
અને નારા આણે છે ; અને અધમૈની તથા દેવનિદાની કંઇ, મર્યીદાન નથી. 
માણુસો જગતના સ્ૃજનારની નિદા કરે છે અને પોતાના ડવા પ્રત્યેની 
પોતાની જવાબદારીનો મ્હાડેથી ઇનકાર કરે છે. ઉપર સુચવેલા તણુ સંબંધો- 
માંના એકને દાખલે લે. જેને કે આપણે દેવનિદા કે અધર્મ કાંઇ નહિ નેવું 
સમજીએ, તોપષ્યુ તેથી સનાતન દેવ જે આપણો પેદા કરનાર છે તેતું અપમાન 
કરવામાં આવે છે ; અને એવું કરવું એ શું મનુષ્યની ષફતિને ન્ટેટલે અંશે 
સર્વસક્તિમાન પરમેશ્વરની ભક્તિ કરવી અને તેને આધીન રહેવું એ માણુસને 
શોભે તેટલે અશેૈ શું શોભે ? અથવા ધારે કે કોઇ માણુસે પોતાના પિતાની 
ઘાત કરી છે અતે તેમ કરવામાં તેણે બન્યું તેટલું ધાત#ીપણું વાષર્યું છે. આ 
કાર્ય તેણે એ પળે તેનામાં અમુક મનોવિકાર વધારે પ્રબળ થવાથી કરેલું છે. 
હવે જે મતના આંતરિક તતવો વચ્ચે માત્ર વત્તાએછ બળનોજ ભેદ હોય 
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તો આ સ્થળે તેનામાં અમુક લાગણીનું બળ વિશેષ હોવાથી તેની આખી 
પકૅૈતિ તેમાં આવી જ્નય છે. એ સ્થિતિમાં એ કાર્ય તે તરત અમુક પ્રમાણુમાં 
ન્નેરદાર હોવાથી તેને અડૃકૂળ છે, જેથી તે તે મતૃષ્યની પ્રકૃતિને અડૃમૃળ છે 
એમ કરેવાય. એમ છતાં તે કાર્યને તેની પ્રકૃતિ સાથે સરખાવતાં તેમાં 
કાંધ પ્રતિકુળતા દેખાતી નથી, અથવા તેમતી વચ્ચે કે!ઇ પણુ પ્રકારની 
અચેોગ્યતા જેવામાં આવતી નથા., એટલે પિતાની ધાત અને મ-ગૃષ્યની 
મકૃતિ એ એજ પ્રકૃતિ અતે પિતા પત્યે પ્રેમ અતે આધીનતા જેમ પરસ્પર 
અતુડ્ળ છે તેમ, અનુરૂળ થાય છે. હવે જે આંતરિક તતવો! વચ્ચે માત 
વત્તાઓઆછા બળનોજ ભેદ હોય તો આ ખે કાર્ય વચ્ચે કશે। ભેદ માતી શકતા 
નથી, અને આપણે એ બન્નને એકસરખી રીતે પસંદ અથવા નાપસંદ કરવાં 
ભાઇએ, હવે આ કરતાં બીજું વિશેષ અર્થશત્ય ચં હોઈ શકે? 


માનવપ્રફૃતિ વિષે. 
વ્યા'ખ્યાન ત્રજું, 


વિચાર કે વિવેકખુદ્ધિની સ્તરાભાવિક શ્રેષ્ઠતા આ રીતે સ્થાપિત થયા 
પષી જે માનવપ્રકૃતિને અવુસાર વતન કરવાથી સદાચાર કરવામાં 
આવ્યો અને તેને પ્રતિકૂળ જવાથી દૂરાચાર કરવામાં આવ્યો એમ કહેવાય 
છે, તેનો ખરો અથે શે છે તે આપણે એ ઉપરથી સ્પષ્ટ રીતે ન્નણી 
રશાકીએ છીએ. ુ 


જેમ રાજકાય બધારણુમાં સંયુક્ત બળ અને એક સર્વીપરી અધિકાર 
નીચે વિધવિધ પરતંત્ર સંસ્થાએ હોય છે, અતે સમાજના પત્યેક સભ્યનું 
જુદું જાદુ બળ લક્ષમાં આવતું નથી, પણુ “ને પરતત્ર સસ્થાઓ, તેઓનું 
અએડય અને સવીપરી અધિકાર એ ત્રણે લક્ષમાં ન આવે તો! એ રાજકીય 
બંધારણુનો વિચાર નાશ પામે છે ; તેવીજ રીતે ખુઢ્ધિ, જદાં જાદાં મનોભાવ, 
રૂચિઓ, લાગીએ વગેરે તેમતા બળના જુદા જુદા પ્રમાણુમાં હોય તો 
તેથી “ માનવપ્રકૃતિ “નો પૂરે વિચાર થયો એમ સમજવાનું નથી ; પણુ 
એ પષ્ટતિ આ જીદાં જુદાં તરવાનો પરસ્પર અમુક પ્રકારને! સંબંધ છે, 
અને જુદા જુદા મનોભાવ વગેરે [ચાર કે વિવેકના કોઇ એક સવૉપરી 
તત્તને સ્વાભાવિક રીતે આધીન છે એ વાતમાં રહેલી છે. માંહેનાં પ્રત્યેક 
વલણુ, લાગણી કે રૂચિ એ આપણી પ્રકૃતિનો "ખરો અશ છે, પણુ તેમાં 
સમમશ્ર પમૃતિનો સમાવેશ થતો નથી. આ બધામાં સર્વીપરી શક્તિ કે 
ન્ટેનું કાર્ય આ બધાને નિયમમાં રાખવાવું છે અને તેમતા ઉપર અધિકાર 
ભાગવવા]ું છે તેને ઉમેરો, અને તેની સાથે તેની સ્વાભાવિક શ્રષ્ઠતા સ્વીકારે, 
ત્યારે તમને મનૃષ્યપ્રકૃતિનો પૂરો વિચાર પ્રાપ્ત થયો! કહેવાય. અને જેમ 
ર!જ્યમાં રાજ્યના અધિકાર ઉપર બળાત્કાર ક્ાવી જવાથી તેના બંધારણુને 
કેટલીક વાર તોડી નાખવામાં આવે છે, તેવીજ રીતે વ્યવસ્થિત માણુસ ઉપર 
તેમાં રહેલી ક્ષુદ્ર શાક્તિઓ તેનામાં જે શક્તિ સ્વાભાવિક રીતે સર્વાપરી છે તેન! 
ઉપર વિજય પામવાથી બળાત્કાર કરવામાં આવે છે. આ કારણુને લીધે જ્યારે 
પ્રાચીન લેખકો એમ કહે છે કે રીબવણી અને મૃત્યુ એ માનવપ્રકૃતિથી 
જેટલે અંશે અન્યાય વિપરિત છે તેટલે અંશે તે વિષરિત નથી, ત્યારે તેનો 
અર્થ એમ સમજવાનો નથી કે મવૃષ્યમાં અન્યાય પત્યે જે અભાવ છે તે 


રપ 


કસ્તાં રીબવણી પ્રત્યે અભાવ કંઇ! ઓછે છે, પણુ એમ સમજવાનું છે કે 
રીબવણી વગેરે આપણી પ્રકૃતિથા વિરૃદ્ધ છે, પણુ એ શબ્દ તેના માત્ર અમુક 
અર્થેમાંજ એટલે તેનો છેક ક્ષુદ્ર અશ નરે પશુઓમાં અને માણુસોમાં સામાન્ય 
છે એ અર્થમાં લેવાનો છે, પણુ અન્યાય એ આપણી સમથ પરતિની વિરૃદ્ધ 
છે, અને ત્યાં એ રા” તેના ઉચ્ચ અથમાં એટલે માણુસના આત્મિક તથા 
દૈહિક બંધારણુના અર્થમાં લેવાનો છે. 


હવે આ બધી દલીલો ધ્યાનમાં લેતાં સ્પષ્ટ થાય છે કે મવતુષ્યને ષ્રાવે 
તેમ વલેવા માટે અને તેને પોતાના મનના વિકાર કે ઇચ્છા તેને જ્યાં 
દારી જય ત્યાં તેની કુદરતી શક્તિના ધમાણુમાં જવા માટે ઇશ્વરે તેને છુટ 
આપી હોય એમ માનવા] નથી. એ સ્થિતિ તા પશુઓની છે, પણુ 
માણસની સ્થિતિ જીદી છે; તે તેના બધારણુ કે તંત્ર કે તેની પકૃતિથાો 
પોતાને માટે પૂણુ રીતે ખરા અતે મોગ્ય અર્થમાં નિયમર્‌ષ છે. યેોગ્યા- 
યોગ્યની તુલના કરવાનો નિયમ તેની પોતાની અદર ૨હ્યા છે ; માત્ર ને 
જરેરનું છે તે એ છે કે તેણે તે નનિયમવુ પ્રમાણિકપણે પાલન કરવુ. 


કાઇ એવો સામાન્ય નિયમ કે જેને અનુસરીને ચાલવાથી આપણાં 
કાર્ય સારાં ગણાય, અને જેની વિરૃદ્દ ચાલવાથી ભુંડાં ગણાય, તેના સંબધમાં 
વિચારવત પુરૂષોએ જે વિચાર કયો છે ત ધજી રીતે બહુ કામના છે. 
તો પણુ જેને કોઇ, સાધારણુ માણુસ કે।ઇ પણુ કાર્ય કર્યા પહેલાં પોતાને પૂછે 
કેઆજે હું કરૂં છું તે સારં છે કે ખાટું છે, ભલું છે કે ભુંડું છે, તો મને 
પૂણું ખાત્રી છે કે લમભગ હરેક સંન્નેગમાં, એ પક્ષનો ઉત્તર સત્યને અને 
સદાચારને અવુસરતોાજ મળે". આમાં અપવાદરૃપ હોય એવા થેડાજ 
દાખલા મળી આવશે, અને જે મળી આવશે તે વહેમ અથવા પોતા પત્યે 
પક્ષપાતના દાખલા હશે. વહેમ કદાચિત અપવાદરૂપ ગણી શકાય, પણુ 
આપણા પોતા પ્રત્જે પક્ષપાત એ અપવાદરૂપ ન ગણાય; એ તો સાવ 
અપ્રમાણિકપણુંનટ છે. કોઇ માણુસને અમુક કાર્ય કોઇ ખીજીં કરે તો 
સખ્ત, અન્યાયી અને જુલ્માતભરેલું લાગે, અને તેજ કાર્ય જને તે પોતે કરે તો 
તેને ન્યાયપુરઃ સર, વાજખી અને યોગ્ય લાગે, એ ચોખ્ખો દૂરાચાર છે, અને 
એવે વિચાર તેના પોતામાં રહેલ અન્યાયથીન નીકળે છે. 


પષ્મુ મતૃષ્યમાં યોગ્યાયોગ્યનો નિ્ણુય કરવાનો નિયમ છે એ વાત કખુલ 
રાખતાં કોષ એમ પૂછે કે, “ એ નિયમનું સાંભળવાને અને તેને અનુસરવાને 
સાટે આપણે બંધાએલા છીએ એ રાથી સાબીત થાય?” હું એ પ્રશનો આ 
પ્રમાણે ઉત્તર આપું છું : આપણે ઉપર સિહ્દ કર્યું છે કે મવૃુષ્ય પોતાની 
૪ 


કદ 


ધકૃતિથાજ પાતાને માટ નિયભરૂપ હાય છે, અને આમાં એ નિયમ પમાણે 
ઠરાવેલા વાસ્તવિક શાસનાના વિચાર કરવાની સ વકતા નથી. આ 
કારષુથી એ પશ્નનો ઉત્તર સ્પષ્ટ છે. આ નિયમ તમારી પ્રકૃતિનો નિયમ 
છે એટલુંજ કહેવુ બસ છે. તમારી વિવેકબુદ્ધિ આવા માયે પસંદ કરે છે અને 
તેને વિષે સાહી આપી રહી છે એ તેની કલત્યપરાયણુતાને સિદ્ધ કરે છે. 
વિવેકબુદ્ધિ આપણે કયા માગમાં જવુ એન માત બતાવતી નથી, પણુ એ 
આપણો સ્વાભાવિક માગદર્સક છે ક જે આપણી પ્રકૃતિના સ્જનારેજ આપણે 
માટે નિશ્ચિત કરેલ છે, એ વાતનુ પરમાણુ તેના પોતામાંજ રહું છે. એ માગમાં 
ચાલવુ અને એ માગદરરાકને અડૃસરવૃ એ આપણી ૬૨૦ છે, અને એમને 
છોડીને જશું તો દડ સેગવવેો પડ કે નહિ પડે એવો! કશે। પણુ વિચાર 
કરવાનો નથી. 


તાપણુ આપણી પકતિના આ નિયમના પાલનની વિર્દ્ શું કહેતામાં 
આવે તે હવે આપણે સાંભળીએ. એના સાર આ છે :--“ આપણી બહાર કંઇ 
પણુ હોય તેની આપણે રા માટે પરવા કરવી શેપ ? જતે આપણુ પોતાની 
અદર ખીશ્ન માણસોને લગતી ધારણષ્યાએ અતે ન્નત ન્નતના પ્રતિબંધ હોય, 
તેોપણુ આ માત્ર અડસચણુરૂપ હોવાથી, અને આપષુને આપણા પોતાના 
હિત પ્રત્યેના સહુથી વધારે સહેલો! માળ લેતાં અટકાવતાં હોવાથી, આપણે 
તેમને દબાવી દેવા અને બાજુએ મુકતા શા માટે પયત્ન ન કરવા ?”” 


આ પ્રમાણે લોકો એવા શ”્દો વાપરે છે કે જે માનવષકૃતિને અને 
આ ન્ન્ગતમાં માણુસની સ્થિતિને લામ્રુ પાડીએ તો। બિલકુલ અર્થ વમરના 
છે. કારણ કે એવી બધી દલીલો એવી માન્યતા ઉપર રગાઇ છે કે આ 
દુનિયામાં આપણું સુખ ખી”ન્ન લોકોના હિતથી છેક જુદુજ છે, અને કોઇ 
પણુ ષધતિબંધ કે મર્યાદા વગર રહેવું એ દૂરાચારનો હક છે. પણુ ખરં જેતાં 
આપણુ જીવનનાં બધાં સુખ અને દ્રાચારનાં સુખ્મ પષ્યુ આપણા ન્નતિખધુએ। 
પત્યેના વિચ,ર અને ધારષખ્માઓ ઉપર આધાર રાખે છે. જે ખીન્નના 
સંબંધમાં માણુસો બધા વિચાર દૂર કરે તો તેએ। અપકીર્તિ કે માન એ બન્ને 
પ્રત્યે તદન ખેપર્‌વા બની જ્ય. તો! પછી મહત્ત્વાકાંક્ષા જેવું કરું રહે નહિ, 
અને ધનની ઇચ્છા જેવું ભાગ્યેજ જવામાં આવે, કારણુ કે એ સ્થિતિમાં 
આપણે ગરીબાઇને લીધે થતી નામોશી અને એ અવસ્યાની સાથે રહેલાં 
અપમાન, તિરસ્કાર વગેરે પ્રત્યે, તેમજ ધનથી મળતી કીર્તિ અને તેને અંગે 
પ્રાપ્ત થતાં માન વગેરે પ્રત્યે એકસરખો રીતે માણુસો ખેદરકાર બની નનયમ. 
તેમ વળી પ્રતિબંધ એ કાંધ જીવનની કોઇ એફજ સ્થિતિને માટે ખખાસ હેય 
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એમ તથી ; પણુ વિવેકબુહિને બાદ કરીએ તોપષુ આપણી પ્રરૃતિ અને 
આપણી સ્થિતિ એયુ બતાવે છે કે આપખુને પતિબંધની પૂખ્‌ જરૃર છે. 
આપણો કેઈ પષ્યુ હેઝુ તે પ્રાપ્ત કરતાના યોગ્ય સાધનથી મર્યીદિત થયા 
સિવાય આપણે સાધી શકતા નથી, અને ધ*દ્ીવાર એજ સર્વથી વિશેષ 
દઃખદાયી અને અસતોષકારક મર્યાદા પણુ હોય છે. વળી ધ'ચીવાર એવું બને 
છે કે આપણી ઇચ્છા કે ર્સિ તૃપ્ત કરતાં એવાં દઃખ અને પાયમાલી 
ભોગવવાં પડે છે કે દનિયામાંનો સહુથી વધારે દૂરાચારી માણુસ પણુ એવું 
દઃખ સહેવા કરતાં એવા જઝુખને ન૪તું કરે. 


તો પછી આનો શું એવો અર્થ થાય છે કે આપણા ન્નતિબંધુએ  પત્યે 
એડું વર્તન ચલાવવું અને એવા પતિમંધ કરાં કે જેથી બકું ન્નેતાં 
દુ:ખ કરતાં સુખ વધારે થાય, અતે ને વતત કે પતિબંધ સુખ અને સંતોષ 
કરતાં દઃખ અને અસંતોષ વધારે પ્રમાણમાં લાવતા હોય તેને જતા કરવા ? 
“ અલબત, અમારૂં કહેવુ ગેજ છતું,” ને એ તમારૂં કહેવું હોય તો હવે 
તમે તમારો પક્ષ બદલ્યા છે ; તમે એક વાતને વળગી રહા, તમારા પોતાથી 
વિરૂદ્ડ ન “નએ, અને એવું થાય તા તમારો મત અને સદાચારી માણુસોને 
મત પૂર્ણ રીતે એક છે એમ જષ્યાશે. પણુ આપણે સંભાળ રાખવી જ્નેઇએ 
અતે ભૂલોથી ટ્ર રહેવું ભજેઇએ. ગએ વાત માની લેવાની નથી કે પા, ક્રોધ, 
અટસ વગેરે ને અવગણો છે તેઓ નષ્ત્રતા, ક્ષમા, દયા, ભલમનસાઇ/ વગેરેથા 
વધારે સુખ આપે છે ; આ વાત તો સિદ્ધ છે કે ક્રોધ, ₹પો, અટસ વગેરે 
પોતેજ ૬ઃપમર્‌પ છે, અને તેમને પોષવાથી જે સતોષ મળે છે તે એ દુઃખમાંથી 
મળતો માત્ર કઇ આરામ ન્ટેવોજ છે ; પણુ દયા, પરોપકાર વગેરે ન્નતેજ 
સુખરૂપ છે, અને તેમડું પોપષ્યુ ખી'નનું ભલું કરતું હોવાથી આપણુને નવાં 
સુખ અને આનંદ આપે છે. વળી એમ માની લેવાનું નથી કે ગમે તેવી 
રીતે ધન અને સત્તા પાપ્ત થએલાં હોય તો તેતે લીધે મળતી કૉર્તિ અને 
માનથી ઉત્પન્ન થતો! સંતોષ તે ન્યાય, ષમાણિકપણું, પરોપકાર વગેરેની 
"રતિ અને માન જે સર્વ તરફ્થી આપવામાં આવે છે તેથી ઉત્પન્ન થતા 
સંતોષથી કેપ પણુ રીતે અધિક છે. અને આ ખે ન્નતના સંતોષમાં કને! 
અધિક છે એ બાબતમાં કશી શંકા રહેતી હોય ( કારષ્મુ કે એવા કેટલાક લેકે 
છે કે જેઓ એ ખે પ્રકારના સંતાષમાંના કોપ્ટ્એકને પણુ વધારે પસંદ કરતા 
નથી), તોપણુ મહત્તાકાંલ્લા અને “ધનનો લોભ જ્યારે સદાચાર અને ભડાઇ 
સાથે સરખાવીએ ત્યારે તેમના ખાતાના સ્વરૂપમાં કયું ઉત્તમ છે અને તેએ કયે 
માગ રોરી જમ છે એ બાબતમાં આપણુને કશી શંકા રહેતી નથી ; મારે 
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પૂરીથી કહેવું પડે છે કે આ ખેમાં કયા ગ્રુણુથી અને કયા માગથી વધારે શાંતિ 
પ્રાસ થાય છે અને કયા માગથી વધારે ઝંચવણુ, હેરાનગતિ અને ૬ઃખ પ્રાત 
થાય છે એ વિષે કશી શંકા રહેતી નથી. અતે અહિં જણાવવામાં આવેલ 
સદ્મ્રણુ અને દર્ઝ શુમાં આપણા ન્નતિબધુઓ પ્રત્યે અમુક જાતના વિચાર 
રહેલા છે. અતે પ્રતિબંધ તથા મર્યીદા વિષે વિચાર કરીએ તો માલમ પડશે 
કે ભય અને લજ્ક્ન, છળ, છુપાવવાની હલક રીતે, “જોહુકમી વગેરેના સંબ- 
ધરમાં જે પતિબંધેો થાય છે તેએ સદાચારી માણુસતે કેોઇ/ પષ્યુ રીતે દૂરાચારી 
માણુસના કરતાં કાંઈ વિશેષ ગેર્લાભકતા નથી. એવા કેટલા બધા દાખલાઓ 
છે કે જે માણસો દૂરાચારના બંધનથી ખધાયા છે, અને જેથી જટવાની 
ઇચ્છા રાખે છે તોપષ્ય તેઓ પોતે તેને ટૂર કરવાને પ્રયત્ન કરતા નથી ! વળી 
એવા કેટલા બધા દાખલાઓ છે કે નમાં માણુસો કે! ભુંડી વાસનાને તૃસ 
કરવા માટે દઃખ તથા દેહક'ટ સ્]ીકારે છે ! વળી આપણે યાદ રાખવુ જઇએ 
કે જયારે સદાચારીપણે ચાલવાની ટેવ પઠી “નય છે, અને તે પાળવાનો ભાવ 
કાયમ થાય છે, ત્યારે આગ1 જે મયાદાર્‌પ લાગતું હતું તે આનંદરૂપ બને છે. 
કોઇ અસ્વાભાવિક કુરૃપતા કે વિચિત્ર ચે'ટા ડ્ર કરવા કે સધારવા માટે ગમે 
તેટલા પ્રતિબંધની કે પોતા ઉપર ન્નપતે। રાખવાની %૪ર્‌ર પડે તોપણુ સ્વાભાવિક 
વતણુક એજ સહુથી સરળ અને બંધનમૂક્ત છે એ નિઃસદેહ છે. વળી સપણ 
છે કે આપણી ફરજ અને આપણા અગત હિતની વચ્ચે ભાગ્યેજ પ્રતિકૂળતા 
હોય છે. વળી આપણી કરજ અને આપણાં ખરાં સુખ અને સંતોષ વચ્ચે 
પ્રતિકૂળતા તે કરતાં પણુ વધારે ઓછી વાર નનેવામાં આવે છે. આ કાર- 
ણુથી સ્વ-પ્રેમ અગર જને તે આ ૬નિયાના હિત પર લક્ષ રાખતો હોય તાપણું 
સદાચારની સાથે પૂણુ રીતે એક થાય છે, અતે આપણુને જીવનના એજ માગે 
દારી નનય છે. જે આમાં થોડાધણા અપવાદ હોય, (અને આપણે ધારીએ 
છીએ તે કરતાં તે અપવાદો ઓછા છે ) તોપષણુ આખરે સર્વ સારાં વાનાં 
થશૅ. એવું ખાતરીથી માનવું જનેઇએ કે ભલાઇ ઉપર છેવટે ભુંડાઇ પાવી 


જશે એમ માનવુ એ મૂખાપ/ છે. 


આ આખી દલીલનો સાર ડુંકામાં આ છે. મનૃષ્યની પ્રકૃતિ એવી 
સ્રજવામાં આવી છે કે તે કોઇ અમુક માર્ગે તય તથા અમુક પકારનાં કાની 
કરે. આ પ્રકૃતિની સાથે અમુક કાર્યી સસુખાવતાં તેઓએ તેને યોગ્ય અને 
અનુરૂળ લાગે છે; અને એજ પ્રકૃતિની સાથે ખીન્ન કાર્વયી સરખાવતાં 
આપણુને કંઈ અયોગ્યતા અને પ્રતિકૂળતા માલમ પડે છે. જે કાયી તેના 
કલાની પ્રર્ૃતિને અવુસાર હોય છે તેમતે સ્તાભાવિક ૩હીએ છીએ, અને 
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જે કાવી પ્રતિકૂળ હોય છે તેમતે અસ્તાભાવિક કહીએ છીએ. કોઇ અમુક 
કાર્ય તેના કલાની પ્રકૃતિને અડગુકૂળ છે એ તે કાર્ય તેની અંદરના કોઇ) વધારે 
પ્રબળ તત્ત્તને અવૃુસરતું છે એ ઉપરથી સ્તાભાવિક ગ'ગરાય એમ સમજવાનું 
નથી ; કારણુકે કોઇ વાર એમ બને કે પ્રબળ તત્ત્ત એ તે કાર્યના કતોની 
પષકૃતિને છેક ષતિફૂળ હોય છે. આ કારષુથી એ અનગુરૂળતા કે પ્રતિકૂળતા 
કોઈ ખીન્નજ કારણુથી ઉદભવે છે એમ સિદ્ધ થાય છે. આ આંતરિક તત્તતો 
વચ્ચેના કે।ઇ ગ્રુણુના અને ન્નતના ભેદ (ને પ્રાબલ્યથી છેક જીદી ન્નતના છે) 
તે સિવાય બીજું કશું નથી. એટલે કેશ) કોઇ તરવો ખીન્ન તરતો કરતાં ગ્રષયુ 
અને ન્નતમાં ચઢીઆતાં છે ; અતે એ અનુફૃળતા એ કાર્ય વધારે ઉંચા તરવને 
અડૃસરતું છે એ ઉપરથી ઉદભવે છે, અને તેની પતિકળતા એ તે તત્ત્વથી 
વિપરીત છે એ ઉપરથી ઉદ્દભવે છે. મડૃ"યતી પ્રકૃતિમાં વાસ્તવિક સ્વ-પ્રેમ 
અને વિવેકબુ'& ( €ઇબાડલાં૦ા૫૦૦ ) એ મુખ્ય અને ઉચ્ચ તત્ત્વો છે: કારણકે 
એવું ખની શકે છે કે કોઇ પણુ કાર્ય ખીન્ન બધાં તત્ત્વો વિરૂદ્ધ જનંય એમ છે છતાં 
તેઓ આ પ્રકૃતિને યોગ્ય હોઇ શકે છે, પણુ એ બેમાંથી કોઇથી એ કાર્ય 
વિપરિત યાય તો! તે અયોગ્ય બને છે. વિવેકબુદ્ધિ અને સ્વ-પ્રેમ, જો આપણે 
આપણું ખરૂં સુખ સમજએ તો આપણુને હમેશાં એકજ માર્ગે દોરી ન્નય છે. 
આપણું કર્તવ્ય અતે સ્વ-હિત પૂર્ણુ રીતે એક બને છે. આ વાત આ પૃથ્વી 
માટે મ્હાટે ભાગે ખરી છે, પણુ જને આપણે ભવિષ્યને અને સમમ જીવનને 
લક્ષમાં લઇઇએ તો તે પૂણુ રીતે અને પ્રત્યેક દાખલામાં ખરી છે. આટલું તો 
આ જગતડ)ું રાજ્ય કલ્યાણુકારી રીતે અને પૂર્ણું ન્યાયપરાયણુ ચાલે છે એમ 
માનવાથી સિદ થાય છે. આથી જણાય છે કે જે લોકોએ ખીશ્નને તૃકસાન 
અને હાનિ થાય તો ભલે પણુ પોતાના માની લીધેલા હિતનોજ વિચાર કર્વી છે, 
અને એમ કરતાં પોતાને શાણા ગણે છે, તેમતે આખરે માલમ પડશે કે જે 
માણુસે પોતાની વિવેકખુદ્ધિની સૂચનાની વિરૃદ્દ વતત કરતાં આ જગતના 
બધા લાભ તજી દીધા છે તેના બદલામાં તેને છેવટે ખરૂં સુખ તથા અપાર 
લાભ મળશે. 


